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प्रस्तावना 


फई वर्द हुए वांधीओ पर अंग्रेजी में लिखे किसी उपन्यास की समीक्षा 
हैं कहा था कि मांधीजी पर सफल उपन्यास लिखने के लिए भारत में टालर-.:य 
को जस्म लेता होगा, क्योंकि जियेशी के लिए गांधीजी पर सफल उपभ्यास लिखना 
लगमग असंमय है। याद है उस्तो प्रसंग में प्ैने जेनेन्द्र जो से गांधोजी पर 
उपन्यास लिखने को रहा था। यह भी याद हे उनका उत्तर आज्ञानुरूप नहीं था । 
तभो से मेरे मन में यह इच्छा बनी रहो है कि ज॑नेख्रजी गांधोजी सम्बन्धी 
बिचारों का एक सम्पूर्ण संकलन किया जाये ! 
गांधोजी सत्य के पुजारी थे और सही अर्थ में कर्मयोगी थे। उन्होंने 
अपने विचारों के लिए फमी सोलिकता का दाया नहों किया । वे हमेशा यही 
दोहराते रहे कि उनके विचारों में कोई विशेषता नहीं है। सभी धम्मंप्रन्यों में वे 
विचार पहले रखे हुए हैं । जो उन्होंने किया वह यह कि उन विचारों को जांच 
परख कर श्रद्धा और साहसपूर्वक किसी दूसरे को प्रतोक्षा किये बिना अपने 
जोवन पम्रें उतारा है और समाज के प्रइनों पर उन्हें लागू किया है। एक बार 
अमरीको लेखक श्री लुई फिदार सेपाग्राम में गाँधीजी के साथ एक सप्ताह ठहरे 
ये । उस समय गांधीजो के राष्ट्रव्यापो प्रभाव को देखकर थे चकित हुए बिना 
मे रह सके । उनके लिए प्रहे समझना कठिन था कि जिस व्यक्ति के पास न धन 
है, न राज्य की सत्ता उनका इतना प्रभाव कसे हो सकता है । उनके इस अनुपम 
प्रभाव और नेतिक शक्ति की कंजी पाने का अनेक लोगों ने प्रयत्न किया है । 
कारण के बारे में एकमत होना संभव नहीं पर उनके व्यापक प्रमाव को सभी ने 
स्वीकार किया है।. . ) 
इसलिए मारत में तो उत्त समय शायद ही कोई व्यक्ति रहा हो जिसने 
'शथा शक्ति गांधी को समझने का प्रयास न किया हो । गांधीजी पर जो प 
'ब्या है उसकी तुलना सें कम व्यक्षिययों पर लिखा गया है । साहित्यकारों बै भी 
उसके ऊपर लिखा है। पर ऐसे साहित्यकार कम होंगे जिन्होंने गांधोजी के जीवन 
और विचार को भम्मीरता से लिया हो । परन्तु जनेखजी उन चिन्तक साहित्य- 
/कारों में हैं जिन्होंने अपनी निजता झोये बिना गांधो विचार को जांचा-परला है 
और उसमें पारस्परिक हिसा-सपर्षा के कुमरिणामों से संत्रस्त मानवता के लिए 
समाबात खोजा ओर पाया है। उन्होंने मांधी विचार को सब पहुलुओं से बारीकी 
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से परखकर अपनी वाणी और छेखनो से जो और जितना दिया है उसकी मिसाल 
कठिनता से मिलेगी। यहां तक फि वे गांधीयादियों को गिनतो में आ गये हैं । 
पर वादी होना दूर वे अपने को गांधी के अनुयायी कहते भी संकीच करते हैं। उनके 
विचार की विद्येवता यह है कि ते उनके लम्बे मनन-चिन्तत का फल अधिक है 
और विज्ञाल गांधी-लाहित्य के अध्ययन का कम । इस दीर्घ चिन्तन-मनन का फल 
यह हुआ हे कि गांधी वियार में उनकी निष्ठां झो यद धामिक स्तर की कहा 
जाय तो अनुचित न होगा । 

गांधीजी के सम्दत्व में यह कहना असामान्य काना जाथपा कि थे सामान्य 
मानव थे । पर सवाई यडी है। उनके (वश्चार्थो जीवन को देखें था यो 
क्षमताओं परेन्परखे, उनऊझे (वःव-इज की देले, थे किसी भी दृष्टि से असामान्य 
मालूम नहीं होते । जगत में ऐसे सदत्ताओं की कम्ती नहीं रही है जो अपने में 
देषबी या इलहामी तजित दा दग्दा करते आये है । उनके दिदश्वासो इसी वारण 
उनको आलौकिक दर्जा देते रहे हैं। पर गांधीजी ने कभी (करी ऐसी देवो या 
ईइबरी शक्ति का दाढय "हों दया जो उन्हीं में विशेष हो | ने मासते थे जो 
शबित उनमें है वह प्रत्येण मनुष्य में है। हर आदमी उन्हीं के समान, जो क 
चाहे, कर मकता है। शर्तें एक हो है वह अपनी उस दावित को पहचाने ओर 
अपने अन्त करण की आवाज के अनुसार जीने फा वृढ़ निशयय करे । किसी ने 
ठीक ही कट्ठा है कि गांवीजी के जीवन का राहत्व इस वात में नहीं है कि वे 
राष्ट्रेय संग्राम के महान नेता थे बल्कि इस बात में है कि वे निरन्तर सत्य की 
ओर बढ़ने रहे । यह सही 2 कि ऐ हक जीवन में मारत की स्वतत्रता को लड़ाई 
के वे महान नेता थे, पर यह भो उतना हो सही है कि उन्होंने सा के मार्ग से 
राष्ट्रीय आजादी को पाने से साफ इन्क्रार कर दिया था। स्पष्ट है राष्ट्रवादी 
से अधिक दें सत्य के पुजारो थ। उनका जोवन सत्य के लिए समपित था। 
जीवन “यज्ञ है भोर मृत्यु को भो यज्ञ के रूप में माना है। तमाम जीवन हो 
बलि है। अध्ये की भांति वह पविन्न हो और क॒तार्थ भाव से उसे होम दिया 
जाय यही है सच्ची जीवन-पठति ।” जेनेनद्रजी के इन दाब्वों में गांधीजी के 
जीवन की कुंजी मुझे मालूम होतो है । 

जगत को मांध्ोजी की विशेय देन सानी जाती है, सत्याए हु का हशियार । 
सभ्यता के आदि काल से मनुष्य अपनी सामाजिक, राजनौोतिक और आर्थिक 
समस्याओं के हल के लिए (हसा-बल का सहारा लेता रहा है ! सब कालों ओर 
देशों में महान परुषों ने मनुष्य सम्बन्धों में प्रेम के महस्व पर बल दिया हैं। 
पशुबल से भिन्न आत्माबल की सहमा धर्म ग्रन्थों में गाई गई है। पर गांधी 


#्गड 


जो ये पहले सामान्य मानव थे जिन्होंने व्यक्तिगत सम्बन्धों से परे सामाजिक- 
राजनीतिक प्रश्नों के हुल करने में आत्म-बल का प्रयोग किया और यह सिद्ध 
कर विधा कि आत्म-बल द्वारा सामाजिक-राजनोतिक समस्याएं न केवल सफलता- 
पुर्बेक सुलझाई जा सकती हैं बल्कि इस तरीके से कुल सिलाकर समाज को भी घन- 
जन की कम हा उठानों पड़ती है। यहीं नहीं, इस तरोके को अपनाने में संघर्ष 
काल में भो सानव को पशुस्तर पर उतरने की आवश्यकता नहीं पड़ती, उल्टें 
हुद्ध होकर वह मानवता की सीढ़ी पर ऊपर को ओर बढ़ता है । 

आज ऐसा लगता है कि भारत गांधी जी की इस देन को भूलता जा 
रहा है । गांधो जी की अहिता का सास सोके-बेनौफे जरूर ले लिया जाता है, 
परन्तु उस अहिसा में से वह बल उत्दन्न होता नहीं दीखता जो गांधी की आअहिसा 
संचार करती भी । गांधी जो की अहिता ने राष्ट में नई जान डाल दी थी । 
राष्टर को सीधा खड़ा होकर चलना सिखाया था । गांधीजी की अहिसा अनु- 
पस्त बोरता का ही दूसरा नास था। उसने सारे राप्ट्‌ को निर्भय बना दिया था । 
पर आज स्थिति बदल गई है । गांधीजी के नाम पर इतनी संस्थाएं चल रही 
हैं, इतने आन्दोलन चल रहे हैं, पर उसका प्रभाव सामाजिक झोर राखनितिक 
ने- जसा साहूम होता है । गांधीजी की अआहसा एक नई जीवन-पद्धति की 
धोतक थी । उसने पारतंत्र्य काल में भी नये मानों का सर्जन किया । प्रत्येक 
व्यक्षित को उस ऋष्ल को हवा में नई ज़िन्दगी मालूम होतो थी । आज बह नहीं 
है। कहीं पर कुछ राराबी, कुछ कमी अवदय रह गई दोखतो है। नहीं तो क्या 
वात है आहिसक संस्थाओं और अहिसक आन्दोलनों के फलस्वरुप व्यक्तिगत और 
सामाजक जोजन शुद्द से शुद्वतर न होता जाय । जनेन्द्र जी के विचार में इस 
में जो चक हो रही है वह है अहिसा का सत्य से अलग पड़ जाना । अहिसा में 
बल आता है सत्य से । जो अहसा व्यक्षि और समाज को उपर उठा कर मुक्त 
दरती है वह है सत्य पर आवारित अहिसा । गांधीजो के रारते, समाज के 
नव-“निर्माण में लग्रे ध्यक्षितयों के लिए जनेन्द्र जी की यह बात विज्वेष रूप से 
ध्यान देने याग्य है । 

विशान,को प्रगति के फलस्वरूर अगु-शस्त्रों के आविष्कार ड सानव- 
सभ्यता को विवाद कै जिस कगा र पर ला खड़ा किया है, वहां थह भ्रावइग्रक हो गया 
है कि मानव-हिसा और अहिसा के रूप में सोचे । परन्तु प्रश्स हिसा और 
अहिसा का ही नहीं है । प्रदन मूलतः मानों का, मूल्यों का है। आज का मानव 
जीवम, पूर्व हो या पदिचिम, प्‌ जीवादी ढांचा हो या साम्यवादी, समान रूप से भो तिक 
मुल्पों पर आधारित है। अर्थ और राजनी तिक सत्ता सारे जीवन को संभाले और 
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संचालित करते मालूम होते हैं। निष्काम सेवा नाम का कोई मूल्य समाज में 
नहों रहु गया है। सारा जीवन स्पर्धा पर चल रहा है । ऐसो समाज-व्यंवस्था 
में हो सकता हैं, थोड़े समय के लिए सत्यग्राह के हार! विस्फोट रुक जाय, पर 
यह स्थायी इलाज नहों है । इसलिए सभ्यता का मूल संकट है मूल्यों का । जब 
तक आज के भो,तक मूल्यों के स्थान पर मानवी मल्यों की स्थापना नहीं होती 
तब तक मानव जाति संकट से पार नहीं हो सकती । जंनेनद्र जो की दृष्टि में 
गांधीजी उन्हीं मानवीय मानों के प्रतीक थे । समाज के हर क्षेत्र में जब तक 
मानवी मलयों छी प्रतिष्ठा नहीं हो जाती, आर्थिक ढांचा स्पर्धा ओर अर्थ के 
आधार को छोड़ कर मानव-नीत पर प्रतिप्ठित नहीं किया जाता, राजनीति में 
भो मानव मल्‍यों को नहों अपनाया जाता, तब तक अहिसा के हृक में प्रस्ताव 
पास करने से कोई असर होने वाला नहीं है। आज के संकट का समाधान है 
सानवोय-मल्यों की स्थापना । 

पर इन मानवी-मल्यों की स्थापना होगी कंसे ? राजनीतिक क्रांति को 
राह देखो जाय या गांधी जैसे महापुरुष के अवतरण को बाट जोहें ? अगर ऐसा 
हुआ हो वह सांधो को समझकर भी न समझना होगा। गांधों को देन की विशे- 
षता हो यह है कि उसे प्रत्येक मनुष्य जहां भो वह है, बिना दूसरे की प्रतीक्षा 
किये अपने जीवन में उतार सकता है ओर अपने छो८ आरभ्भम द्वारा उस भावी 
सामाजिक क्रान्ति के बीज वो सकता है जो मानव के इतिहास में अवदय भाव 
है पदि मानव को जीना है और अपने जीवन को सफल करना है। जंनेःद्र जी 
के इत लेखों को संकलित करने का मेरा मुह्य उद्देश्य यही रहा है । इनसे गांधी 
जी के महान सन्देश को समझने ओर जीवन में उतारने में (कसी को कुछ भी 
प्रेरणा और बल मिला तो में अपने तुच्छ प्रयास को सणल समझूंगा । 


--पधर्मं वीर 


प्रकादठाकीय 


अफान पुरूष गांबी' जनेन्द्र जे की समग्र साहित्यिक 
आर दाशानक खिस्तन को एक श्रेष्ठ उपलब्ध है । महात्मा 
गांधी को शतसबंत्सरी के अवसर परथह अनुपन उपहार अपित 
करने का अवसर मिज रहा है इसके लिए 'पुर्बदिय' कतार्थता 
का अनुभव करता है। ग्रंथ के सम्पादन में श्र: धर्मवीरजी 
ने जो सहयोग दिया उसके (लए हम आभारोी हैं । गांधो 
स्मारक निधि की ओर से प्रस्तुत गन्थ के प्रकाशन में आथिक 
सहायता प्राप्त हुई। मेससे विष्णुदत्त भागंव तथा हरिजन 
उद्योग-शाला से भी हादिक सहयोग मिला । इन सबके हम 
ऋणोी हैं । 

पुस्तक में एक भूल रह गई है। गांधी का आविभाव : 
नये युग का आरम्म' छीजक से एक पात्का में जो पंक्तियां 
प्रकाशित हुई थीं वही अन्यत्र 'ब्रह्मचयें ओर गांधी दि्रयान्तगंत 
भो आ गई हैं। पाठकों के समक्ष हम इस के लिए क्षमाप्रार्थो 
हैं। ७ ७ 
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महात्मा गांधी 


सन्‌ १६३० में नमक-सत्याग्रह हुआ और उम्में मैं जेल पहुँचा । वहाँ 
सहसा देखा कि मुझे आस्तिक बनना पड़ रहा है | यानी मेरी वैसी कोई इच्छा 
नहीं थी; पर एकाएक ऐसा धिर आया कि ईश्वर से बचने की राह ही कहीं 
न रह गई। यह अप्रत्याशित था, पर अनिवार्य भी बन आया । किन्तु ईइ्वर- 
विश्वास पाने के साथ ही सहसा प्रतीत हुआ कि पुनर्जन्म का विश्वास मुझे खो 
देना होगा । या तो ईदवर मानो या पुनजेत्म ही मानो | दोनों साथ नहीं चल॑ 
सकते । यह देखकर मैं बड़ी उलझन में पड़ा । पुनर्जन्म का विचार भारत की 
जलवायु में घुला-मिला है । यह तो मेरे बस का न हो सका कि ईइवर से 
छुट्टी पा सक्‌, पर पुनर्जेन्म को हाथ से जाते देखते भी बड़ा असमञ्जस होता 
था । जसे आधार लुटठा जाता हो । 

जेल में रहते तो और चारा न था | बाहर आने पर मैथिलीकश्षरण जी 
से परिचय हुआ । वह डा० भगवानदास के पास ले गए । फिर कहा कि गांधी 
जी को लिखों । यह बात मेरे मन में भी उठती थी, पर मैं फ़ौरत़ दाब देता 
था । कह दिया कि नहीं, गांधी जी को नहीं लिखूंगा, कभी नहीं छिखूँगा । यह 
उन पर जुल्म होगा । 

और लोगों से भी बात आई। सन्नी ने सलाह दी कि गांधी जी को लिखना 
चाहिए | वह तो मुझसे हो न सकता था, लेकिन पनजेन्म को लेकर इन-उन 
के पास काफी भटक लिया । ह 

इसी समय की बात है कि गांधी जी दिल्‍ली आये हुए थे । मुक्ते उस 
ताम से डर लगता था । जितनी ही उत्कण्ठा होती थी उतनी ही श्राशंका। संभव 
न था कि गांधी जी के पास तक जा सकूँ। किसी सभा में उन्हें दूर से देखता 
तो भी रो होता कि अपना मुंह छिपा कर दूर हो जाऊँ। उन्हीं दिनों शायद 
गांधीजी से मिलने के लिए दया आयी हुई थी। वह कई बरस सावरमती और 
वर्धा रह चुकी थी ओर गांधी ज़ी के निकट थी । उसी समय अभयदेव जी भी 
आए। याद नहीं कि वह तब देवशर्मा ही थे कि अभयदेव बन चुके थे । 
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कांगड़ी-गुरुकुल के आचार्य अवश्य थे । 

वे लोग गांधी जी के पास जाने के लिए उद्यत हुए। मन में मेरे भी 
था पर मैं मुंह न खोल सकता था। दया ने कहा, “जीजा जी, चलिए न, भ्र।प 
भी बलिए !”' 

“मैं ?” 

“हाँ, हाँ, चलिए ।”' 

मैं गहरे असमञ्जस में पड़ा । साहस जवाब दे रहा था, पर उत्सुकता 
तीखी थी । अभयदेव जी ने भी कहा, “हाँ, आओ, चलो ।” अभय पाकर मैं 
साथ हो लिया । 

बिरला हाउस में पीछे की तरफ बरामदे में गांधी जी बैठे थे । उन्होंने 
कहा, “महादेव, यह दया है । इसे वह खत ला के दे दो जो भेजने वाले थे ।” 

महादेव भाई ने बबूल के एक काँटे से टके तीन-चार कागज़ राकर 
दबा के हाथ में दे दिये और दया उनको पढ़ गई । गांधी जी ने पूछा, “पढ़ 
सिया ? सब बातों का जवाब आ गया न ?” 

“जी हाँ ।” 

“सबका ? 

“जी- 

गांधी जी ने दृष्टि हटाई । पर सहैसा दया ने कहा, “एक बात रह 
गई, बापू ।--पुनजेन्म ?” 

चेहरे की खिलावट लुप्त हो गई । गम्भीरता आ गई । दृष्टि में जैसे 
स्नेह नहीं, ताड़ना हो । बोले, “पुनर्जेन्म --यह प्रश्न नहीं, धृष्टता है ! 

दया घबरा आई | मैं पीछे की तरफ एक झोर नग्रण्य बना बैठा था, 
लेकिन मुझे काटो तो खून नहीं । 

४ - तुम कन्या हो । मैं पुरुष हूँ । और हम दोनों में कोई व्याप्र नहीं 
है, सो क्यों ? इसलिए पुनर्जेन्म है।” 

पर जैसे ये शब्द दया ने पुरी तरह भीतर नहीं लिए। आत्तं बनी-सी 
बोली, “मैं नहीं, बापू “ ये जीजा जी--” 

गांधी जी की आँखें मेरी ओर उठीं । मैंने उस क्षण गड़ रहमा चाहा। 

सिटपिटाया-सा बोला, “मैं ' मुझे नहीं मालूम था। मैंने नहीं कहा । 
इसने--दया ने यों ही लिख दिया । मैं कभी लिखने वाला नहीं थां। लेकिन 
अब बैठ ठाले की उत्सुकता यह नहीं है, बापू । लगता है मैं रुक गया हूं, 
सब अटक गया है। दिमाग काम ही नहीं करता। यह उलक्षन जैसे मेरे साथ 
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मूल की बन गई है। यह कटे तब कुछ भागे बने । लेकिन दया बड़ी खराब 
है , इतने आपको नाहक लिख दिया  / 

गांधी जी बोले, “अच्छा, जो मैंने कहा कैसा लगता है : 

मैने कहा, “उससे सनन्‍्तोष तो नहीं होता ।” 

बोले, “जो कहूँगा उसका क्‍या करोने ? 

संभलकर कहा, “श्रद्धा से लंगा, फिर यत्न करूँगा बुद्धि-विवेक से भी . 
अपना सके । 

“ओह,” मानो कुछ चेन मानते हुए बोले, “तब तो खुलासा पत्र में 
लिखना । 

“इस धृष्टता को झ्राप क्षमा कर सकेंगे ?” 

“हाँ, सो क्षमा तो मुझे माँग लेनी चाहिए । क्‍योंकि हो सकता है कि 
जवाब आने में कुछ देर भी हो जाय ।” 

यह गांधी जी से पहली मुलाकात थी | उसकी छाप धोए घुलतो नहीं । 
वह स्निग्ध छगे, पर कठिन | उनकी जिरह भेलना कितना दुवंह था । 

घर आकर दया को आड़े हाथों लिया । कहा कि तू बड़ी वैसी है री । 

बोली कि लो, अब खत लिखा दो । 

मैंने कहा कि हट ! इस बेकार-सी बात के लिए मैं गांधी जी को खत 
लिखने बैदूंगा । 

बोली कि लिखाओ भी । बात इतनी आगे बढ़ गई है तो क्या अब 
वापस मुड़ोगे ? 

मेरा लिखना हमेशा करीब ऐसी हालतों में हुआ है । खत लिख गया 
और चला गया । फिर एक अरसा गूजर गया और जवाब उसका नहीं 
आया । चलो, छुट्टो हुई । 

:२: 

उसके बाद तब की बात है जब गांधी जी ने समग्र ग्राम-सेवा का विचार 
दिया । रचनात्मक काम कई तरह के थे और उनमें आपस में फासला भी समझ 
लिया जाता था । संगठन तो उनके अलग-अलग थे ही, पर जैसे वे काम भी इतने 
अलग थे कि कोई एक भावना और एक प्रयोजन उन्हें थामे न रखता हो । तब 
समग्र-सेवा पर उन्होंने बल दिया और संगठनों को विकेन्द्रित करना चाहा। 

वह विचार मुझे पसन्द आया। इच्छा हुई कि क्‍यों न मैं उसमें अपने 
को झोंक दूं। पर तब कूछ शंकाएँ थीं और मैंने गांधी जी को पत्र सिखा । 
यह पत्र सीधा-सादा काम काजी था । पुन्जेन्म की या पहली मुलाकात की हवा 
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भी उसे नछ गई थी । उत्तर आया कि अमुक तारीख को पहुँच रहा हूँ । 
हरिजन-बस्ती में मिलना । 

गांधी जी आये तो कब उन्हें भीड़ से छुट्टी थी। सब तरह के खास- 
ख़ास लोग उन्हें घेरे थे और ब्यूह तोड़ा न जा सकता था | फिर मेरे-जैसा 
पस्त-हिम्मत आदमी । मैंने एक-दो गण्यमान्य की सहायता चाही । पर उद्धार 
'कोई क्या कर सकता था ? आत्म से ही आत्म का उद्धार होना लिखा है। 
करीब धण्टा-भर किनारे भटकते हो गया तो हताश गांधी जी के पास सीधे 
पहुँच कर कहा, “बापू मैं भी हूँ यहाँ, जैनेन्द्र ।” 

बहुतों के बीच में घिरे बैठे बापू ने निगाह ऊपर की । नीली-सी वे आँखें। 
हँस कर बोले, “अरे, तो यों कहो कि दया के जीजा जी । पर आज क्या है, 
सोम | बात परसों बुद्ध को होगी, दो बजे । होगा नसुभीता ?” 

मैंने कहा, “जी ।” 

“और सब राज़ी ?” 

ण्जी ।” 

देखा, उनकी निगाह, निद्तत्ति पाकर, फिर नीचे यथावत्‌ हो गई और 
वह प्रस्तुत दूसरी व्यस्तताओं में दत्तचित हों गए । मुद्दिकल से डेढ़ मिनट रूगा 
होगा, पर इससे गांधी जी के काम में विध्न नहीं आया, व्यवधान नहीं पड़ा, 
जबकि मेरा प्राप्य मुझे पूरा मिल गया । लौटा तो चित में प्रसन्नता थी । इस 
एक मिनट की स्वीकृति में मैंने पाया कि मैं समूचा स्वीकृत हो चुका हूँ । 

कहा है, कर्म का कौशल योग है। बिना योग के ऐसा कर्म-कौशल सध 
नहीं सकता । इन्द्रियाँ प्री जगी चाहियें, पर उतनी ही वशीभूत । व्यक्ति 
को हर-क्षण ऐसा होना चाहिये कि वह एक में हो, तो और सब में भी हो । 
एकाग्र पर संर्वोन्मुख ! 

गांधी जी को मन में साथ लिये-लछिय्रे घर आया । विलक्षण अनुभव 
था। पहला साक्षात्कार अत्यन्त साधारण था, और अत्यन्त अल्प, फिर उस पर 
से बरस के बरस बह गये थे | पर देखा कि गांधी जी के साथ कुछ बुझता नहीं 
है, बुसता नहीं है, प्रस्तत और ताज़ा बना रहता है । यों क्षण अमिट बनता है । 

यही साधना है जिससे पुरुष काल-पुरुष बन आता व्यक्ति|बिराट होता 

और एक अखिल हो जाता है ? | 

जान पड़ा जैसे वेयक्तिक और निर्वयक्तिकके बीच सीमा का लोप ही 
गया है। निरचय है कि मुझ से निगाह हटते ही मैं उनके लिये न रह गया था, 
पर निगाह में जब तक था तब तक मानो मैं ही सब कुछ था और उनकी 


अंकाल पुरुष गांधी :: ४ 


निजता मुझसे अलग न थी । 

बुधवार को दो बजे पहुँचा और बातचीत हुई । बातचीत में मैंने अपने 
मन की शंका रखी । कहा कि सेवा तो ठीक, पर किस बल पर वह सेवा हो ? 
रहता यहाँ हूँ, जीविका मेरी चली आए एक पाँच सौ मील दूर से आने वाले 
मनीआडंर के रूप में, तो क्‍या यह सहज होगा कि जहाँ हूँ वहाँ लोगों से मेरा, 
हितेक्य और आ८्मैक्य बन जाय ? गाँव का सेवक उद्धारक हो तो कैसे चलेगा ? 
उसे क्या जीविका के लिए भी वहीं निर्भर नहीं करना चाहिये ? 

गांधी सुनते रहे, सनते रहे, बोले, “क्या चाहते हो ? 

कहा, “गाँव पें बेदू' तो यह चाहता हुँ कि उनके दुःख-सुख का भागी 
बनूँ, उस कक्षा का होकर । कोई बाहर भे आई अधेद्वत्ति मेरा पोषण न करे ।” 

प्रसन्‍न दीखे, बोले, “यह उत्तम हू | 

दूसरी शका यह थी कि राजका-» को जीवन से अलूग रखने का वचन 
कैसे दिया जा सकता है ? उस समय सभग्र-सेबकों से गांधी जी यही चाहते थे। 
मैंने कहा कि राजनीति ओढ़ी हुई हो तो उत्तार भी दी जा सकती है, पर 
विश्वासों और विचारों की अभिव्यक्ति व८ हो तो उसे अलग रखना कंसे बनेगा ? 

गांधी जी ने जैसे कुतहल से देध। और कहा, “ठीक है ।” 

बात पाँच-सात मिनट में खत्म ह गई । देखा कि बोलता मैं ही रहा 
हैं, उनकी ओर से एक-आध वाक्प्र ही आया है । मुझे यह न जाने कैसा लगा । 
सोचता था कि पुके खींचा ज।यगा । स्पष्ट था कि बह ग्राम-सेवकों की एक 
बड़ी संख्या चाह७ थे, उनकी भर्ती भी + रही थी। मैं एक खासा उम्प्रीदवार 
समझा जा सकता था, पर मुझे भर्तों में * को तनिक आतुरता उधर से नहीं 
आई, प्रतीत हुआ कि मेरा अपना ही &भर्थन आया है । इस प्रकार कछ ही 
देर में मैने अपने को वहाँ समाप्त और अनावश्यक अनुभव किया । लेकिन 
भीतर से अपने को समर्थित और प्रसन्न थावा । 

मैं इस भेंट से वापस आते हुए स+भता रह गया कि यह कया हुआ, क्या 
परिणाम आया। काम-काज की भाषा में फल निष्फल था। पर भीतर देखा 
कि बात ऐसी नहीं थी । मैं प्रभावित था और प्रसन्न, जैसे भीतर कुछ फल 
रहा हो, मैं प्रशस्त हो आ रहा हूँ । 

चलते वक्त गांधी जी ने दया की बात की थी और दया की बहिन की, 
और भी इसी तरह की निष्प्रयोजन कुछ बात हो गई थी। उसने मुझको मानो 
हल्का और भरप्र बना दिया था । 

यह भेंट प्राप्ति के अर्थ में शुन्य रही । आशा थी कि मैं सेवकों की 
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श्रेणी में आ जाऊंगा, वह कुछ न हुआ । गाधी जी ने अपनी ओर से उसकी 
कोई चेष्टा नहीं की । गाधी जी की यह विद्येषता गांधी जी की 
अपनी ही थी। वह अनुयायी नही चाहते थे, न दल चाहते थे । सबको स्वय॑ 
रहने देने भें मदद देना चाहते थे कि बस भीतर से हरेक को बढ़ावा पहुँच जाय। 
शायद व्यक्तित्व के निर्माण की यही कला है और यह उन्हें सिद्ध थी। पर यह 
आसान नही है | इसमें अपने को अपने से छोड़कर रहना होता है। अपने को 
होम सके, वह ही इसे साध सकता है । 

उनके प्रभाव का तब जेसे म्रल हाथ आया । जैसे वह किसी को शर्त 
के साथ नही लेते, बे-शर्तं ज्यो-का-त्यों लेने को तत्पर है। जो हो उसी रूप में 
तुम्हारा वहाँ सत्कार और स्वागत है । यह निताग्त, निम्पृह्ट, निस्रव, अपरिग्रह 
अ-सम्प्रदाय दृत्ति उनकी शक्ति थी। 

मैंने पूछा था कि मेरा मन और मत देखते क्या उनकी सलाह है कि 

' मैं बाकायदा सेवकों की श्रेणी मे आऊ ? 

उनकी सछाह नही थी, पर चाहते थे कि मै अपने साथ समय ठ और 
स्वयं निर्णोय पर पहुँच । इससे तीसरी भेंट भी हुई | सोच-समझकर मैंने कह 
दिया कि मैं बेकार हूँ । 

हँसकर बापू ने कहा कि तुम इसमें अलेकों के साथ हो । 

इसी भेंट में मैने याद दिलाई कि बापू, पुनजेन्म के सबध की शका वाले 
मेरे पत्र का उत्तर मुझे नही मिला । 

“नहीं मिला ?” 

“नही ।” 

कितना बड़ा पत्र था ?” 

“आठ-दस पृष्ठ रहे होगे ।” 

“ओह, तब तो हो सकता है। हो सकता है रोक लिया हो । मेरे पास 
दयालु लोग है न ?” कहकर हुँसे । 

मैं किचित्‌ निरत्साह मानू कि बोले, “कापी है ? 

मैंने कहा, “है।' । 

“तो ऐसा करना कि फिर लिख कर भेज देना। भ्रव उर्त्तर मिलेगा । 

“वक्त आप पा सकेंगे ? ” 

“वही तो सवाल है। पर पाना होगा, भई” कहकर फिर ठठाकर 
हैँसे । 

यहीं गांधी अविजेय हैं। काटते हैं, पर भर भी देते हैं । समझ नही 

, अकाल पुरुष गांधी :: ६ 


आंता कि ऐसे आदमी के साथ क्‍या किया जाये | मालूम होता है उम्चकी 
राह रुक नहीं सकती । मानो वह हम सब में से अपनी राह बना ले सकता है । 
सब उसके अपने है । अवरोध भी जैसे उसके लिए सहायता है। 

कहने की आवश्यकता नहीं कि मैंने कापी पते नकल करके पत्र उन्हें भेजा 
ओर अगरचे समय लगा पर उसका उत्तर आया। फिर लिखा, फिर और भी, 
लिखा और तीसरा भी उत्तर आया । उसके बाद लिखने को शका शेष न रही, 
आवश्यकता ही जैसे नि.शेष हो गई । 

यह अनुभव भी अजब है । आज भी नहीं कह सकता हूँ कि सन्‌ १६३० 
की मन की स्थिति भीतर से लप्त हो गई है । जन्मान्तर के सम्बन्ध मे मन की 
ऊगभग वही स्थिति है, सिर्फ इतना हुआ है कि वह अब कूतरती नहीं है । 
गाधी जो के उत्तरों की यही खूबी है । मानो वे शान्ति देते है, खण्डन नहीं 
करते, प्रतिपादन नहीं करते, श्रद्धा में हठात हो पड़े छिद्र को बस म्‌ द भर देते हैं । 
संकल्प ही आदमी का बल है, वह बल संशय या हंका की राह से बूंद-बूद 
आदमी में से रिसता रहता है । ऐसे व्यक्ति असमर्थ रह जाता है श्रौर 
किसी ओर गति नही कर पाता । प्रइन में तो जिज्ञासा है, अभीप्सा है। उससे 
आदमी बढ़ता और ऊपर को उठता है । किन्तु वही जब संशय बन जाय तो वह 
खाने लगता है। गांधी जी के साथ का मृभझे यही अनुभव है कि उनकी बात 
जब कि प्रइन को मन्द नहीं करती थी तब झका को ग्रवर्य बन्द कर देती थी। 
इस प्रकार व्यक्ति उनके उत्तर को लेकर अपने में अधिक सयुक्तर और सकलल्‍प 
में टढ़ ही बनता था! । मतवादी के पास यह गुण नही हो पाता, न विचारवान्‌ 
के पास । यह विशेषता चित्‌ पुरुष के पास ही हो राकतो है, जो मत और 
विचार को ओर से अपरिग्रही है; बस, अनुभतिशील चैतन्य उसमें प्रवाहित है । 
ऐसे लोग भारी नही होते, दुहह और दुर्गंभम भो नहीं लगते । वे उद्यत, 
प्रस्तुत, प्रसन्‍न और सदा ताज़ा दीखते हैं । 

: ३५४ 

मैंने कहा, “बापू, एक अनुमति चाहता हूं ।”' 

बापू ने ऊपर आँख उठाई और मुभे देखा । 

“यह चाहता हूँ कि आपके इस कमरे में दो रोज़ मेरे लिए रोक-टोक 
न हो । कुछ मुझे बात करना नही है। सिर्फ रहना और देखना चाहता हूँ। 
आपका कुछ हरज होता देखूंगा--कोई प्राइवेट बातचीत--..” 

“प्राइवेट मेरे पास , नहीं है । सब खुला है---कहकर वह हँसे । यह 
प्राइवेट मानो कि बाथरूम जाता हूँ | हाँ, जोग कुछ अपने साथ बातचीत को 
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प्राइवेट मानना चाहते हों तो बात दूसरी, और वह तुम समझ ही छोगे ।” 

इस तरह दो रोज़ बेखटके मैं उनके कमरे में रहा किया और आया- 
जाया किया । देखा कि उतका हर क्षण एक अनुभव था, ज्वलंत और जाग्रत [ 
मानो सोते भी सोते न हों, भीतर जगे ही रहते हों। ऐसा नहीं लगता था, जैसे कछ 
कृतंब्य-निष्ठों के साथ होता है, कि वे अतिरिक्त कसे हों, दमित और मानो 
चौकसी पर । तपस्वी का रूप मुझे उनमें नहीं दीखा । या होगा तो भोगी से 
मिला होगा। अर्थात्‌ हर-क्षण मैंने उन्हें हादिक पाया | काम और आराम---. 
ऐसे दो खाने नहीं दीखे | कतंव्य कर्म मानो उन्हें सहज कम भी हो । यह 
स्थिति अत्यन्त विरल हैं। पर गांधी जी का दरीर-यन्त्र जैसे इतना सधा था 
कि क्‍या संगीत होगा । चारों ओर की परिस्थिति चाहने के साथ मानो उन्हें 
श्रम्य हो जाती थी। चाहने पर कोई उपस्थिति, यहाँ तक कि भीड़ भी, उन्हें 
उनकी एकाग्रता से च्युत नहीं कर सकती थी। जैसे वे लिखते हों, और अयाचित 
कितने भी आदमी पास आ बेैठें तो वे लोग अनुभव किये बिना न रहेंगे कि 
बहाँ वे नहीं हैं । 

आईं एक महिला। भारत के लिए नई मालूम होती थीं । मालूम 
हुआ-- प्रतीक्षा करती रही हैं। आईं तो जैसे प्रीति, प्रसन्‍नता और भीति से 
राँप रही थीं। गांधी जी ने कहा, “आओ, आओ : इतनी गुलाबी क्‍यों हुई जा 
रही हो ! सब ठीक ? खत मिला था ?” 

महिला से सहज उत्तर न बन रहा था। वह इतनी विह्लछ और 
आवेग में थीं। जैसे-तैसे जताया कि पत्र तो नहीं मिला । 

. ज॑मे दुघंट घटा हो । गांधीजी बोले, “लेकिन वह तो श्रेम-पत्र था ! 
यह न समभना, मैं बुडढा हूं ! ' 

महिला का बदन आरक्त हो रहा ! उन्होंने कुछ शब्द कहे । शब्द वे 
क्या थे गद्ध आह्वाद का संकोच था । 

“सच वह मेरे प्रेम की पत्री थी। लम्बी कई सफे की लो अब हिन्दु- 
स्‍्तान में हो । तो यहाँ सेवा करोगी--.. 

“मैं यहाँ की भाषा तो नहीं जातती ।” 

“यह तो अच्छा है।मूँह आप ही बन्द रहेगा। जैसे का में लगी 
हों । किसी ने तुमसे बात की । तुमने ऐसे दो उंगली मंह के आगे रेख लीं औौर 
हाथ हिला दिया वह समभेगा गूँगी है ओर तम्हें इससे लाभ होगा । तम 
झाड़ू दिये जाओगी ।” 

कहने के साथ गांधीजी ने मुंह पर अपनी उंगलियाँ रख ली थीं और हाथ 
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हिला दिए थे और बात का अन्त आने तक खिलखिला कर हँस पडे थे । 

देख सका कि महिला को यह स्वागत बडा ही अनोखा लगा, पर उतना 
ही रुचिकर भो । १ह इतनी गदगद थी कि जैसे वह भाव सारे गात पर छलका 
आता हो। 

सहसा गम्भीर होकर बोले, “हम अन्तिम होगे वहाँ पहले पिछले 
हो जायेंगे और पिछले पहले** तुम्हारी इजीले ही हैन यह न समझ लेना, 
मैं उसका पडित हूँ | बस, सरमन आफ दि माउण्ट तक ही जानता हैँ. तो अब 
भारत रहोगी और वह तृम्हारा देश होगा। हम दरिद्र है, पर दरिद्र में नारा- 
यण बस्ते है ।” 

बीच-बोच में महिला ने कुछ-कछ कह। । दब्द वाक्य मे सही सदकक्‍्त 
न है पाते थे । वट इतनी विभोगर थी । 

"तो मेरा प्रेम व्यथं नही जायगा । हम दोनो मसीह ईसा की राह पर 


चलेगे *«*] 77 

महिला अपनी नीछी-भूरो आँखों से गाधीजो को देखा की । 

'तो हुआ अब वह +_ोना है| बठो तो एकदम चुप बेठी रहना, बाकी 
कछ । 


गार्धीजी ने कटने के साथ 3गली उठाकर कोना बता दिया और एक- 
साथ फिर जपने कागजों मे डूब रहे । 

क्षण में महिला स्तत्ध हो रही । जैय गअनहई हो आई | उठी और बताए 
कोने में चुप-चुपानी जा बंठी । बेठी रह रहकर देखती रही इस गाधी को जो 
प्रमी बनता है और उसी से शासन ३रता है। 

उन दा दिनो के अनेक सम्पर्का में देख सका कि रनेह उनमें लबालब 
है पर छलकता नही, बहता नही । यह स्निग्ध हे निस्सन्देह, पर कठोर भी कम 
नहीं । वह अतिशय दर्रुण, अनिद्यय निमंम भो है । 

आई साग-भाजी की इलिया | उसी सवेर की ताजा साग-भाजी अशुक 
फार्म से आई थी। भीरा बहन ने पास लाकर रखी और गष्धीजी के माथे पर 
तेवर आए । मीरा सफक्पकाई। 

"यह क्या है ?'' 

' देखकर बता दोजिए | और क्या बनेगा ?” 

“सब मुझसे पूछा जावगा ?” ग.धी जो ते ऐसे कह जैसे सवंधा अन्तिम 
हो, 'पीखा न जायगा ? वक्‍त फातलत्‌ है मेरे पास ?! 

कहकर टोकरी को पास खीचा । पालक का जैसा बीच से मोडा, जो 


महात्मा गांधी :: ६ 


हलकी-सी चटख देकर टूट आयो । इसरा दूसरे किनारे से लिया और उसी 
रह मोडकर देखा । कहा, "ऐसे जो टूट जाये, ठीक है | मुंड जायें, वे रहने 
देना । इतना तम्हें जानना चाहिए । सब्जी के साथ यही पहिचान है और यों 
ही मेरे पास न आ धमका करो। 
मारा बहन को जरा अवसर न मिला। वह पसीने-पसीने हो गई । 

सफाई दी नही जा सकती थी क्योंकि ली नही जा सकती थी । 

यहू निर्मम व्यवहार हाकिमाना न था, पर उससे भी ऊँची हकमत 
उसमें थी । यह उन दो व्यक्तियों के बीच न था जिनमें अन्तर सामाजिक अथवा 
इतर श्रेणियों के कारण है। कोई निर्वेषकक्‍्तिक विवशञता उसमें न थी और 
मानो दोनों ओर से वह व्यवहार प्री व्याक्तथत स्वेच्छा से था, सम्पूर्णत, प्रेम 
का था । इसी से सर्वधा अनुल्लघनीय था और हर प्रकार के बन्धन से मुवत । 

“0 

कहा गया कि डॉक्टर तयार है । जब आपको सुविधा हो । गॉधी जी 
तकिए से सीधे हुए। बोले, “सुविधा- अभी है ।' 

डॉक्टर के यहाँ आते ही गांधी जी कुर्सी पर बेठ गए और* डाक्टर 
तैयारी मे गा । तभी मुझसे एक बनचु ने आकर कान में कहा, "ऐसा न हो, 
जुनेन्द्र, दाँत डाक्टर के पास ही रह जाय *” 

मुझे दिलचस्पी हुई । कहा, “डाक्टर उसे रखना तो चाह सकते है ।” 

मित्र फुसापुसाकर बोले, “यही तो, लेकिन दाँत उनके पास जाना नहीं 
चाहिए । * 

बात में मेरा रस बढ़ा । मैने उन्हें निश्चिन्त कया और स्वय सावधान 
श्हा। ह 

बुढ़ापे के दांत । क्‍या विशेष समय लगना या कष्ट होना था। दाँत 
खिचकर आया कि मैं बढ़ा | कहा, “लाइए, धो दूं ।” 

सहज भाव से गांधी जी का वह दाँत मेरे हाथ आ गया । मैंने उसे 
धोया-पोंछा, रूई में लपेटा और छोटे लिफाफे में एतिहात से डाल जेंश्र मे रख 
लिया । ! 

चोबीस घटे तक तो धडकते दिल के ऊपर वाली कुर्ते की जे में वह 
पड़ा रहा । अनन्तर प्रात:काल आए एक माननीय बन्धु, पूछने लगे,'“वह - 
दाँत क्‍या आप के पास है ? 

कहा, “जी, सवेथा सरक्षित है। भय की बात नहीं है । उनके आशय 
को मैंने समभकर भी नहीं समझा । उन्हें भी ज्यादे उघाड़कर कहने का शायद 
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उपायें न सझा | 

बह दांत फिर तो मालूम हुआ अच्छों-अच्छों की महत्त्वाकांक्षा का 
विषय बन गया । यह भी ज्ञात हुआ कि नैपथ्य में प्रस्ताव हुआ है कि जैनेन्द्र 
अनधिकारी है और दाँत ऐतिहासिक है । उस वस्तु की ऐतिहासिकता 
और अपनी अनधिकारिता से मैं अवगत था । इससे अन्दर निर्बल और अवि- 
इबस्त था, फिर भी सोया बना रहा। मानों बहरा हूँ, कही कुछ सून नही 
पाता । 

फिर बन्धु मिले और अदल-वबदरू कर मिले और हर बार मैने आइवा- 
सन दिया कि वस्तु अतीव सुरक्षित है। बन्धु निरुपाय लौट जाते और मैं 
अबोध बना रहता । 

पर बात छोटी भी गहत हो सकतो है। वही हो रहा था। ऊंचे-से- 
ऊँचे क्षेत्र त्िचलित हो गए थे । इन्द्रासन तक डोल गया। 

एक रोज बातों-बातों सें अकरमात गांधी जी पूछ बेठ, “जैनेन्द्र, वह 
दाँत तुम्हारे पास है ? ' 

बचाव-सा करते हुए मैंने कहा, “जी है तो ।” 

“अभी है ?” 

“जी-आप क्या कीजिएगा ?” 

“क्या करूँगा ? वापस मुंह में तो लगा नही पाऊँगा ।” 

साहस बाधकर कहा, “तो फिर रहगे ही न दीजिए । जैसा कहीं और 
वसा मेरे पास ।” 

बोले, “आखिर, भई, है तो वह मेरा न ? हो तो अभी दे दो !” 

देखा, सामने का व्यक्ति कोरा महात्मा नहीं है, गहरा वकील है | 
तिस पर ओर भी जाने क्‍या नही है। एकदम अनुल्लंघनीय ही है । चुपचाप 
पुड़िया को जेब से बाहर किया और गांधी जी के आगे कर दिया । 

गांधी ऐतिहासिक थे । दाँत ऐतिहासिक होता । साँची-स्तूप में बुद्ध का 
दाँत ही है न । उसी की हजारों वर्षों बाद ऐसे महामहिम समारोह से प्रतिष्ठा 
हुई कि जग उसमें शामिल हुआ । पर गांधी को शायद इतिहास से लेना-देना 
न था। या इतिहास को वह मुक्त चाहते थे, कोई टेकन उसे न देना चाहते थे 
कि उसका सहारा लेकर वह लगड़ा बना रहे । 

उन्होंने अपने एक अत्यन्त विश्वस्त को दाँत दिया । कहा, “देखो किसी 
गहरे कुएँ में इसे डाल आओ ।” 

उस व्यक्ति ने कतंव्य पूरा किया होगा और बह निर्द्चत हुआ होगा 
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लेकिन मानो गांधी जी कई दिन तक निदिचन्त.न थे | तीन-चार रोज़ के बाद 
उस व्यक्ति से पूछ बेठे, “दाँत वह कुएं में फेंक दिया था त ?” 

“हाँ ।” 

“हरे कुएं में ?” 

"हाँ ।! 

“ठीक याद है ? फेंक दिया था ?” 

व्यक्ति ने 'हाँ कहाऔर गाँवों जीने गहरी साँस ली। मानो उन्हें जगत 
की ओर से ढारस न हो । मानो वह अपनी झ्ोर से सब हल्की सम्भावनाओं 
को समाप्त कर देना चाहते हों । दुनिया की मोह और आसक्ति की पकड़ के 
लिए वह कछ छूटने न देना चाहते हो पर जगत्‌ की नाना आसक्तयों की 
विविशता भी देखते हों और ह॒ठात्‌ अनुकम्पा से भीग आते हों । ि 

उनकी दृष्टि जितनी सूक्ष्म थी उतनी ही निर्मम । मेल का कही छींटा 
भी वह नहीं सह सकते थे । मल था उन्हें सिफे असत्य, अन्यथा घोर-से-घोर 
अपराध के प्रति वह सदय और सहृदय थे । इस सहृदयता और निर्ममता का 
योग केसे सघ सकता है ? यह जानना मानों गांधी जी को जानने से सम्भव 
हो सकता है । 

इन्हीं दिनों की बात है। मैं फिर हरिजन-बस्नी नहीं गया। दिन 
बीतते गप्रे और अखबारों से मालूम हुआ कि अगले दिन गाधी जी जाने वाले 
है । उसी दोपहर एक पत्र मिला, जिसतो पाकर मैं चकित रह गया । 
गाधी जी का मुझे यह बहला पत्र था और किसी उत्तर में न था। पढ़कर म॑ 
सन्‍त रह गया । कोई पुस्तक मैने उन्हे न दी यी। उतनी युझजूक ही मुझ मे 
न थी और न साहस था। जोर डालकर याद किया कि किसी कार्यकर्ता ने 'बा 
डिन्दी सीखना चाहती और उसके लिए किताब चाहती है” कहकर तभी छपी 
एक पुस्तक की प्रति टी थी । वा के हाथ में देखकर दायद बापू ने उसे कुछ 
उलट-पलट कर देख लिया होगा कि झट यह खन (लिख डाला। मैं आज भी सोचता 
हूँ ता दंग रह जाता हूँ । यह इतना लम्बा-चोड़ा देश भारतवर्ष कैसे उस 
व्यक्ति पर रीझा रहा, उसके इशारे में थरातनाओं पर यातनाएँ | ता गया 
फिर भी उत्सर्य की हौंत से भरा रहा मानों इसका भेद उसमे छिसा था। 
बह दुनिया, जिमे घृणा करने से शायद ही कोई बच पाता है, मानी उनके 
निक्रट वल्‍लओआ ही थी | और वे ऐसे प्रेमी थे जो उस तिरस्कृता डौर तरस्क- 
रणोया का प्रेम जीतने के लिए जी-जान की बाजी लगाए बेठे थे। मानो 
उसका वरण उनका लक्ष्य हो, वह उनकी परीक्षा हो । उनकी अनासक्ति मानों 
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उन्हें दुनिया को रिझ्ाने की नई-नई कलाओं की सूझ देती रहेती थी,। दिन के 
आठों पहर जगे रहने वाले वह प्रेमी थे । एक क्षण भी प्रेम-योग में उनकी आँख 
न झपकती । क्या इसी का प्रतिफल न था कि उन विरकक्‍्त जैसा लोक-संग्राहक 
नेता इतिहास में दूसरा नहीं मिल सकता । डोरे डालना कहते हैं त-- भानो 
सारे संसार पर वह अपने डोरे डालते रहते थे। और कौन भलामानस बचा 
उस डोर में विवश खिचा न चला आया । पुस्तक तो साधारण थी पर स्नेह 

और भ्राशीर्वाद उनमें किनारों से भी ऊपर तक भरा था और सब ओर बिना 
बरसे न रह सकता था। उनके उत्साह और भसीस के दान से ही न उभर कर 
भारत ने असम्भव को सम्भव कर दिखाया ? क्‍या यह उनकी अमित प्रीति और 
ग्रमित श्रद्धा का ही फल न था ? 

फिर गांधी चले गये और अरसा हो गया । मृझ्के अपने पर घरम थी । 
कारण, उन्हें आशा दिलायी थी कि मैं गाँव में बैठूँंगा और सेवा अपनाऊंगा । 
पर वसा कुछ हो न सका था । और जानता था कि गांधी जी का सामना अब 
कभी मुझसे न होगा । 

: ४: 

लेकिन प्रेमचन्द जी का देहान्त हुआ और श्रद्धा विभोर कुछ बन्धुओं 
की अर्ध्याञुजलि-रूप कुछ घन-राशि चली आई। अत: आवश्यक हुआ कि 
प्रेमचन्द-स्मारक की बात सोची जाय । उस सम्बन्ध से काशी में फिर उन्हें 
अपना मुँह दिखाना हुआ । उसके बाद फेजपुर-कांग्रेस में उनकी घोर व्यस्त- 
ताओं के बीच योजन -संकट उनके समक्ष रखा । तय हुआ, अमुक तिथि को वर्धा 
में सविस्तार बातें हों। वर्धा पहुँचने पर मिले जमनाऊलाल जी | बोले -“बम्बई 
का तुम्हारा पता ही न मालम था । गांधी जी बड़े चिन्तित थे । कल ही उन्हें 
पूना जाना पड़ा है। कह गए हैं कि तुम जरूरी समझो तो पूना आ जाओ । 
देखते ही हं, मजबूरी में उन्हें जाना पड़ा है ।” 

मैं पूना चल पड़ा । स्टेशन आ रहा था और मैं सोच रहा था कि कहाँ 
कंसे जाना होगा। स्टेशन आ ही गया और मैं प्लेटफार्म पर उतरा । सिकण्ड- 
भर न हुआ होगा कि एक भाई ने आकर नमस्कार किया । कहा, आप जैनेन्द्र 
जी हैंन ? आइए !! 

मैंते असमन्जस में कहा, “आप म॒भे जानते हैं ? 

"मैं कनु हूं । बापू ने सब बता दिया था ।” 

मुझे कृतृहूल हुआ | पूछ कर मालूम किया कि गांधी जी ने पहलावा 
ओर हुलिया का पूरा बखान देकर कनु भाई को भेजा था। अब भी सोचता 
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हैँ, क्या उन्हें इतनी फुरसत थी ? क्यो वह इतने हृदयहीन थे कि इन-जैसी 
बातो के लिए भी फुरसत निकाल लेते थे ? उनकी सहृदयता मुझ्न-जैसे तुच्छ 
जनो पर कितनी भारी होकर पडती होगी, क्‍या इसका उन्हे अनुमान हो 
सकता था ? पर अनुमान हो सकता था, होता था | तभी वह उस अपनी 
निर्मम अहिसा को अपनाए हुए थे, जिससे भारी कोई हिसा भी नहीं हो 
सकती । फिर उससे सख्त-से-सख्त आदमी गले बिना कंमे रह पाता । 

उस समय फिर मेरे मन में अग्रेजी साप्ताहिक निकालने की वासना 
जंगी थी। वासना ही कहता हूँ, क्योंकि भावना होती तो सहज न बुभती, 
न उससे विरत हो सका जाता | एक बार इससे पहले भी ऐसा सोच चुका 
था और गाधीजी के सामने उस विचार को रखने की भूल कर चुका था । 
उन्होने निरुत्साहित किया था। इस बार भी गाधीजी ने कहा - 

“अग्रेजी क्यो, हिन्दी क्यो नही ?” 

मैंने कहा, “अग्रेजी मे बात उन तक पहुँचती है जहाँ उसे पहुँचना 
चाहिए ।' 

“इसीलिए तो कहता हूँ, अग्रेजी मे नही, जुरूरी समभो तो हिन्दी में 
निकालो । जिन तक पहुचनी चाहिए वह तो हिन्दी में ही पहुँचेगी । अग्रेजी 
वाछों को जरूरत होगी तो वे देखेंगे | 

“तो आपकी अनुम्मति नही ?” 

“मेरी तो राय है, अनुमति अपने अन्दर से लो। मैंने तो अपनी कह 
दी, निर्णय के लिए तुम .स्वय हो ।” 

यह उनका अत्यन्त व्यस्त समय था। एक-एक मिनट का मुल्य था। 
पर उन्हींने अपनी ओर से पूछा, “दया कया वही है--पिता के पास ? सब 
ठीक है न ? 

जो जानता था मैंने बताया । उन्होंने गहरी साँस ली। फिर पूछा-- 
“अभी भ्ाज ही चले जाओगे ?” 

“जी, और क्या ?” 

हँसकर बोले, “ठीक है । कहीं ठहरना क्या ? 

दूसरी बात जो उस समय हुई, प्रेमचन्द-स्मारक के सम्बन्ध में थी । 
असल में उसी उद्दंध्य से यह यात्रा हुई थी | पर वह अलग कहानी है और 
दुखकर । गांधीजी खिन्‍न थे, पर क्या कर सकते थे। हिन्दी और उद प्रेम॑चन्द को 
लेकर अगर बीच की खाई न पाट सर और अपनी अनबन न भर सके तो 
क्या किया जा सकता था ? मेरी कोशिश यही थी, पर होनहार का अपना 
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तक होता है। कोशिश में दिशा ही सही हो सकती है, उससे आगे आदमी का 
क्या बस ? 

ऐसे धीरे-धीरे शरम धुल भई और अव पर की मजबूरी से फिर मैं बापू 
के सामने हो पड़ा । या हो सकता है, यह इससे पहले की बात ट्रो। वर्धा से 
सेवाग्राम का रास्ता तव पगडण्डी का था और वह भी साफ़ नहीं। चले तब 
ऐसा अँधेरा तो न हुआ था, और विज्ञ-जन साथ थे। फिर भी हम राह भटक 
गए और आवश्यक से दुगनी दूरी पार कर रात-अँधेरे बापू की कुटिया पर 
जाकर लगे । तब सेवाग्राम बसा न था, कुटिया एक ही थी। मुझे तब प्यास 
लग आई थी । बा ने पानी दिया और फिर मैं डरता डरता कुटिया पार कर 
आगे बढ़ा । 

देखा, बापू बाहर खुले मंदान में बैठे थे । पास आते-जाते सोच रहा 
था, हाथ जोड़कर प्रणाम कहूँ, कि मण्डली से घिरे बापू आँख उठाकर बोले, 
“तभी तो ! मैंने कहा कि कोई आया है। लालटेन दीखी थी न--तो तुम 
हो ? बंठो । लेकिन बात अभी नहीं । ' और अब जाआगे वापस क्‍या, रात 
यहीं रहना है, है न ? 

देखा कि क्षण में सब हो गया है । रवास्थ्य का लाभ हो गया है और 
अनिश्चय कटकर निश्चय प्राप्त हो गया है । 

इसी अवसर पर याद है, मैंने पूछा था, “बापू, आप से इतना डर क्यों 
लगता है ?” * 

पलट कर बोले, “लगता है डर ?” 

मैंने कहा, “हाँ, बहुत लगता है।” 

बोले, “तभी तो मैं बचा भी हुआ हूँ !” 

धक-से मुझ सारे को बिजली छू गई । कभी ऐसे उत्तर की प्रपेक्षा न 
थी | आज भी लगता है कि दुनिया में कोई नहीं है, एक गांधी के सिवा जो 
ऐसा उत्तर दे सकता है । इतनी ऋरता कर में सम्भव नहीं हो सकती । सत्य 
के अहिसक साधक में ही इतनी अनासक्त यथार्थवादिता हो सकती है। ऐसी 
पैनी कि छुरी की धार क्या होगी ! 

: ५: 

एक जमाना था कि भाषा का भंगड़ा गर्म था। झगड़ा यों अब भी 
हो; पर जैसे तब वह तपकर लाल सुर्ख हो आया था। भगड़े का मूल मन 
में होता है, उतरता ही जिस-तिस नाम पर है। और नहीं तो भाषा ही सही । 
है यह अचरज की बात, क्योंकि भाषा मेल की जरूरत में से बनी है | आदमी 
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हिलमिल कर ही जी सकता है। वह इस तरह स्वतन्त्र नहीं जैसे जानवर । 
इसलिए उसका तन्त्र 'स्व' से नहीं 'परस्पर' में से बनता है। अलग से हम 
पासआ रहे हैं और भाषाएँ अपनी सीमाएँ खोती हुईं एक-दूसरे में मानो समाई 
जा रही हैं । यह प्रक्रिया रोकी नहीं जा सकती । कारण, विकास नहीं रोका जा 
सकता । भाषा पर अपना स्वत्व लाद कर बैठेंगे तो गति के साथ हम ही नहीं 
चल पाएँगे, अ/छे-रहकर इधर ही छूट रहेंगे। फिर भी वर्तमान से कभी हम 
इतने चिपटते हैं कि भविष्य को अपने हाथों ही रोक देते हैं। जो अधुनातन 
नूतन से डर आता है वह उसी क्षण पुरातन होकर सनातनता पर जड़ शव 
की भाँति बोझ बन उठता है। सनातन को तो सतत. सच्च रहना है, इसलिए 
पुरातन को शव बनने से पूव्व ही नूतन में रूपान्तरित होते जाना है। वतंमान 
पर आसन लगाकर बेठने वाले लोग यदि इसको नहीं सममते तो वे भवित- 
ग्यता के हाथों अन्त में समाधिस्थ होते हैं । 

जो हो, हिन्दी-उ्द का झगड़ा था और हिन्दुस्तानी छ्ब्द दोनों को 
चुमता था । मैं यों लेखक हिन्दी का समझा जाता था, पर वह हिन्दी जानता 
भला मैं क्या था ? बोलता था करीब वंसे ही लिख जाता था। भाषा का 
कोई ज्ञान पाया नहीं था । इस अज्ञान में से देखा कि मुझे 'हिन्दुस्तानी अप- 
नाने में कोई बाधा नहीं है, बल्कि कुछ सुभीता ही है। उस शब्द का उपयोग 
गांधी जी द्वारा होने में अभी बड़ी देर थी कि तभो, शायद सन्‌ ३३-३४ में, 
प्रेमचन्द्र आदि हम लोगों ने एक-आध हिन्दुस्तानी सभा बना डाली थी । 

इसी कारण शायद होगा कि वर्धा में हिन्दुस्तानी-प्रचार-सभा बनी तो 
काका साहेब (काका कालेलकर) की तरफ़ से पत्र आया और फार्म आया 
कि मेम्बर बन जाओ। 

मैंने लिख दिया कि 'हिन्दुस्तामी' में मेरी श्रद्धा है, मेम्बरी में नहीं है । 
भाषा के विषय में मुझे अपने लिए कुछ करने को है भी नहीं, इसलिए माफ़ 
करें । 

काका ने लौटकर लिखा कि गांधी जी की इच्छा है, फार्म भर भेजो । 

फार्म भर दिया और फीस भेज दी । लेकिन खबर ने पर उसकी 
बैठक में जाकर शामिल होने का बहुत उत्साह नहीं हुआ । तिसपर बैठक 
सेवाग्राम में होनी थी । सोचा--बाबा रे ! बापू का सामना कंसे होगा ? याद 
नहीं कि वैसा लिखा कि नहीं, पर मन में स्पष्ट अनुमान किया कि अगर किसी 
बैठक में जाऊगा ही तो तब जब गांधी जी से वह स्वतस्त्र हो और सेवाग्राम 
से अन्यत्र । पर यह हठ टिका नहीं | दूसरी या तीसरी बैठक की सूचना पर 
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सेवाग्राम बापू की कुटिया में उपह्थित हो गया । 

तब पास महादेव देसाई ही थे। बापू ने आँख उठाकर म्रुस्कराहुट से 
| पूछा, “कही, कैसे आए हो ?” 

“वह -हिन्दुस्तानी की बैठक है ना !” 

“उसके ही लिए आ गए हो !” 

“हाँ, क्यों ? 

“--तब तो हिन्दुस्तानी में भी जरूर कुछ है । योगी जो आ गया 
है।' 

सुनकर मैं सन्‍न रह गया। जैसे शब्द भीतर तक मुझे काट गया । उसमें 
व्यंग तो था ही, पर गांधी जी की ओर मे जैसे सत्यता भी उसमें पड़ गई हो । 
यही तो उनकी मोहनी थी | इसी मत्र से सामान्य मनुष्य में से वह अमित 
सम्भावनाओं को प्रत्यक्ष कर निकालते थे । उनकी अगम-निष्ठा में से भ्रसम्भव 
सम्भव हो उठता था। मैं विगलित होता चला गया। झेंप की हद न थी, 
गांधी जी की आँखें हँस रहीं थीं, मानो मेरा मेल अन्दर गल रहा हो। सम्भा- 
वनाए जो तल में दबी थी मानो उन्चक उठना चाहती हों । तब समझ में आया 
कि पारस क्या होता होगा । क्‍या होता होगा कि जिसके परस-भर से लोहा 
सोना हो जाय । सामान्य मनुजों के इस भारत देश ने जो चमत्कार कर 
दिखाया वह गांधी के किस जादू से सम्भव हुआ होगा--यह समझ में आा 
गया । 

सन्‌ ४२ के वे दिन ये | जुलाई का अन्त आ रहा था । कल इसी कुटी 
में काग्रेत की कार्यसमिति बैठी थी । सप्ताह बाद बम्बई में भारत छोड़ो की 
रण-भेरी बज जाने वाली थी। 'करो था मरो' का आवाहन देश में गज जाने 
वाला था । गांधी उस समय भीतर में दावानल ही पिये बंठे होंगे, पर बाहर 
शाग्त मुस्कराहुट थी | बोले, “ठहर रहे हो न ? या -- ” 

“शाम ही चले जाने की सोचता था ।” 

“कल रह सकते हो तो मिलो । मिलोगे तीसरे पहर ?” 

“जो आज्ञा ।” 

पहले कहीं डोरे डालना लिखा है, वही शुरू हुआ । ऐसे बारीक डोरे 
कि क्‍या मकड़ी बना सकती है। कह सकता हूँ कि वे तार निरे अनासक्त 
प्यार के बने थे | वे वन्धन नहीं बनते, केवल सुरक्षा पहुँचाते है। मानों उनमें 
झाइवासन भौर वात्सल्य की सहत्न-सहस्त किरणों थीं। आज इसे मैं अपने जीवन 
का बड़ा दुर्भाग्य मानता हूं, तब अपनी विजय माना था, कि मैं उन डोरों से 
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खिचकर गांधी जो के मन के और निकट न पहुँच सका । उस समय अपने 
में अभिमान जगाकर जेसे मैं सावचेत हो आया था | उनकी कल्पना में था 
कि दिल्‍ली में यह और वह हो सकता है, और उस सबको मैं अपने कन्धों 
स्रम्भाल लगा । 

उन्होंने पूछा कि मेरा अपना क्‍या विचार है। 

में तब और तरह की खाम-खयालियों में था, बताया कि मैं अपने बारे 
में तो हैश्वा सोच रहा हूं । 

सचकर क्षण के सूक्म भाग तक भी उन्होंने देर नही लगाई । डोरैे 
अपने सथ सम्ेट लिए । मेरी स्वतन्त्रता मुझ में मानो और परिपूर्ण हो आईं। 
तनिक भी आरोप उनका मुझ पर दबाव न देता रहे, इस आतुरता में उन्होंने 
कहा, "हाँ, यह तो और भी अच्छा है। तब तो, देखो अपछुक से मिलो । वह 
षीक कर देंगे | 

मैंने इस प्रोत्साहन पर गांधी जी को देखा । उनकी आँखों में मिस 
स्नेह छलकता दीखा । देख सका, आत्मत्याग में उन्हें कष्ट नहीं होता, बल्कि 
उसी में मानो आत्मलाभ की-सी प्रसन्नता होती है। गांधी जी बेहद व्यवहारी थे, 
पर मत उनके व्यवहार-कौशल का भेद ही यह था कि वह सबको स्वयं रहने 
देहे थे, बाहर से अपना तनिक स्वत्वारोपण उस पर न जाने देते थे। और इस 
प्रककर व्यक्षि उनकी उपस्थिति में उनका योग पाकर मानो अपने को स्वयं 
अपने से बढा हुआ ओर उत्कष्ठ अनुभव कर आता था। इसे अहिसा की 
कीमिया गही तो और क्या कहें ! ह 

लामका समय आ गया । कुटिया से गान्धीजी बाहर हुए, बाँसों को 
बाड़ तक बहकर आए और खड़े हो गए। हाथ में छाठी, बदन का उपरना 
हसकी हुथा से छहराता हुआ । चेहरा उनका कुटिया की तरफ मुड़ा- सौम्य 
और शानन्‍्त और भम्भीर । चारों तरफ सुनसान। न जाने मुझे क्या हुआ। 
मैंने डस निपट आदमी को देखा । जी जैसे उमड़ा आता हो ,। मानो आँसू भरे 
जा रहे हों । ऐसा लगा कि यह आदमी कितना एकाकी है|. कोई, कहीं, कुछ 
उसका नहीं है| यहाँ का ही वह नहीं है | मन में हुआ कि इतना अकेला, इतना 
अकेला ! “जी विह्लूल हो आया । लाठी के सहारे सामने खंड़े, उघड़े से बदन, 
डस चिरप्रवासी एकाकी व्यक्ति के लिए मन में बेहद करुणा उमड़ी | वह 
महापुरुष हैं, जबकि मैं वालक हूं, इसकी कहीं सुध न रही । भानो वह शिशु हों 
और हम स्ंसारियों में शिशुवत्‌ उसके लिए करुणा ही हो सकती हो ! जो हुआ 
कि चलकर उसे पुचकारें, थपकें और तरस में उसके साथ थोड़ा-सा रो लें !* 
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वह इतना निरीह, अकिचन, असहाय और प्रवासी जान पड़ता,था। मानों 
उसका सहारा बस एक भगवान्‌ हो, जो अव्यक्त है और जिसे चाहे तो हमीं 
अपने भीतर से व्यक्त कर सकते हैं । 

वह क्षण मुझे भूलता नही है। उस भाव के लिए किल्ली ओर से मैं 
संगति नहीं पाता हूँ । वह अतक्य था, लेकिन फिर भी बहू सच था, सच है, और 
सच रहने वाला है । 
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दिल्‍सी की बात है । 

मैंने कहा, “बापू, सत्य का आग्रह तो जीवन के साथ है। किसी क्षण वह 
रुकता नहीं, अनावश्यक नहीं होता । सत्य के उसी अबृुगमन में आप के लिए 
असहयोग आ गया, संघर्ष आ गया । सत्य की वह चुनौती तो मौजूद ही है, 
विदेशी हुकूमत सिर पर बेठी है। फिर यह क्या बात है कि एक ब्राल के लिए 
आपने संघर्ष को और राज-क रण को अपने लिए निषिद्ध बना लिया है ? होगा 
तो वह भी सत्याग्रह का रूप, लेकिन . / 

आँख उठो । बोले, “मानते हो कि वह भी सत्याग्रह का रूप होगा ? 

“मानना तो होगा ही, क्योंकि उसके बिना आप के लिए श्वास कहाँ ! 
लेकिन यह आप कंसे 'डिटरमिन' करते हैं कि वह आग्रह अब तो प्रवत्त संघर्ष 
के रूप में होगा भौर तब उसका स्वरूप निवत्त और नितांत सेवामय होगा ?” 

यह तब की बात है ज़ब गांधी जी के उपवास के कारण उन्हें हुकुमत 
ने जेल से रिहा कर दिया था ओर गांधी जी ने स्वेच्छा से सजा की अवधि के 
लिए हरिजन-सेवा के काम के सिवा दूसरे सब राजनीतिक समझे जाने वाले 
कामों से उपरत रहने का निएचय किया था। 

प्रशग पर तरक्षण गांधी जी बोले, “पर 'डिटरमिन! करता कहाँ हूँ, 
'हिटरमिण्ड' पाता हूँ।” 

उत्तर सुनकर सन्‍न रह जाना पड़ा। यह उत्तर एक गान्धी का ही हो 
सकता था । देख लिया कि उसकी थाह नहीं है, क्‍योंकि वह स्वयं में ही नहीं 
है। नाम-भर के लिए स्वयं है, बस इतना कि व्यवहार टिक सके । बिन्दु वही 
तो है जो जगह तक न ले । मानो यांधी ज्यामिति का आददों बिन्दु हो, तनिक 
शी अवकाश उसे अपने लिए घेरना न हो । सब उसका है जो सब में है। उसका 
आपा भी उस बड़े उसका है। यानी वह सब में है, सबका है। तभी तो कह 
दिया---'डिटरमिन' करता नहीं, 'डिटरमिण्ड' पाता हें और कह कर जैसे सदा 
के लिए 'मै' को अपने से, और शेष में, निद्शेष कर दिया । 
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उस उत्तर को छूकर मैं सन्‍न, सहमा रह गया। कछ देर कुछ भी न 
सूझ पड़ा । जैसे व्यक्तित में विराटू समक्ष हो और उसके आकस्मिक दर्शन ने 
सब स॒ध-बुध हर ली हो । फिर बोला नहीं गया, अवसन्न बेठा रहा, और कुछ 
अनन्तर बस चुप-चाप उठकर चला आया । वह अवसन्नता की अनुभूति -- याद 
कर सकता हूँ --जल्दी मुझ से उतरी नहीं, बहुत देर तक साथ बनी रही । 

$ थक «» 

उसी दिल्‍ली-प्रवास के समय । भोजन के अनन्तर विश्राम की बेला 
थी | मी रावहन थीं शायद, हल्के-हल्के पाँवों की मालिश कर रही थीं । 

मैं कह रहा था, “बापू, आप के पास यथावश्यक से अधिक नहीं टिक्रता 
और वह आवश्यक कम-से-कम होता है | जैसे कि कपड़ा-- जुरूरत से उसे कम 
ही कहना होगा । जैसे आप का तन, जैसे आप के सिर के बाल, मूंछ, चोटी । 
जो है भ्रनिवायं कारण से है, और मानो बस होने भर के लिए है। ऐसा क्यो 
है?” 

गांधी जी बोले, “क्यों है ? है इसलिए है ।” 

'बस इतना ही ?” 

“और क्या---? 

“क्या हो सकता था कि आपके दाढ़ी होती ?” 

गान्धी जी जेसे कुछ सोचते रहे । बोले, “साउथ क्षफ्रीका में जेल में 
दाढ़ी हो गई थी-- पर आशय अपना साफ कहो । 

“बात यह कि जैसे रवीन्द्रनाथ हैं। बाल उनके बड़े हैं, अपने से 
उन्हें छोटा करने की उनको सूझी नहीं । दाढ़ी, तो खुली छाती तक आती हुई | 
कपड़े, तो इतने फैले कि आकार उसमें डूब जाय । यह सब क्या यों ही मान लिया 
जाय, कि है इसलिए है ?” 

गांधी जी की आँखों में मुस्कराहुट थी। बोले, “मतलब कहो ।” 

“आप अपरिग्रह चाहते हैं। जरूरत से ज्यादे लेना या रखना चोरी 
हैं । आप सत्य चाहते हैं, मलग स्तत्व तक नहीं चाहते । सब में स्व॑ंत्व को खो 
देना चाहिए, यह आप की निष्ठा है। कहीं ऐसा तो नहीं कि अनिवायं है कि 
वही विचार आप के रहन-सहन में शलूके । जैसे कि रवीन्द्रनाथ में (निषेध नहीं 
है, सबंका स्वीकार है --प्रकति का और प्रकृत का । सबक।, और प्नबके प्रति 
उनमें आवाहन है। इससे यथावदयक की जगह व ्् हो को यह सहज 





उठाकर और सिर हिलाकर बोले, "हाँ, सो तो है। सो तो होगा ।”' 

मैंने उन्हें देखकर कहा, “आपका विश्राम का समय है। नीद में मैं 
बाधक न बनूंगा--मै गया ।” 

बोले, “नही, बाधक न बनोगे। अपनी कहते जा सकते हो । नींद 


झपने समय से आ जायेगो । आने पर तुम समज्न ही जाओगे । तब चाहो तो" 


उठ जाना । 

और मेरे देखते-देखते चन्द्र सिकण्डों में नीद चुपचाप चछी आई। 
शिशुवत्‌ वह सो गए और मै अचम्भे में रह गया। नींद भी इस तरह किसी 
की चेरी हो सकती है, यह मैं सम्भव न मानता था। लगभग तभी मीराबहन 
के हाथ रुक गए । तमभझ गया नींद समय से आई है। समय होने पर उसे उसी 
तरह चले जाना भी होगा । गाधी जी की ओर से उस बेचारी का भी समय 
नियुक्त है। यह अधिकार, यह करूणा, गाधी जी कहाँ से कंसे पा सके थे ! 
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जीवन के अन्तिम दिनो में गांधी जी को लम्बी अवधि यहाँ रहना 
पड़ा । हर शाम प्रार्थंना-सभा मे उनके महत्त्वपूर्ण वक्तव्य होते । स्थिति सकट 
की थी । स्वराज्य नया था और भिल नही रहा था | जाने कितनी नई सम- 
स्थाए निपटारे के लिए उन तक आती थी । वह मानो क्र्व थे और भारत 
का जहाज उनसे छुटकर डगमगा रहा था। हिन्दुस्तान फटकर पाकिस्तान 
बना था | बटवारा यह ऐसे न हुआ था जेसे दो भाइयों में होता है। मानों 
आरी से चीरकर दिल को दो में काटा गया था। उसमें से कितनी न आह 
निकल रही होगी और कितनी आग । गांधी उस तप और तपन के बीच थे । 
एक प्रार्थना में सात्वना थी, यो जल रहे थे । 

पत्रों में प्राथंना वाले भाषण उनके पढ़ता, पर स्वय प्रार्थना-सभा में 
जाने का साहस न जुटा पाता। हजारों लोग जाते थे, फिर वहाँ जाने मे साहस 
की क्‍या बात थी। फिर भी मेरे लिए वह साहस की ही बात थी । 

आखि< एक दिन साथी मिले और बचाव न॑ मिला तो प्रार्थना-सभा 
में मै पहुंच सका । प्रार्थना हुई। गीता के इलोक हुए, बौद्ध-स्तवन हुआ, कुशन 
की आयते हुई', भजन हुआ और गाघी जी का प्रवचन भी हुआ । सभा उठी । 
गाधी जी उठे । पीछे की ओर लोग बचकर दो पांतों में हो रहे कि गांधी जी 
सुविधा से बीच से जा सके। निगाह नीचो किए गांधी जी उस गली में से 
अपने डेरें की जोर चले। तभी पास खड़ी महिला की गोद में से अच्ची ने 
पुकारा--“हापू |” 
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भापू एक-आध डग आगे बढ़ गए थे, मानो गहनता में ऐसे लीन थे । 
सहसा डग उनका थमा । वह पीछे की ओर मुड़ें । चेहरा खिल आया । दोनों 
हाथों को अपने चेहरे के दोनों ओर लाकर, 'मानो बन्दर हों, उस बच्ची की 
ओर मेह बढ़ाकर बोले--“हऊ !” 

बच्ची सहमी, फिर खुशी से खिल उठी, लेकिन बच्ची के बापू उसके 
सांथ क्षण-भर के लिए बन्दर बनकर आगे जा चुके थे । उसी तरह गहन, लीन 
और अगाघ ! * 


४१७३ 


३० जनवरी सन्‌ १६४८ । किसी ने शाम को कहा--“सुना जैनेन्द्र, 
गांधी जी गए ! लेकिन मैंने नहीं सुना । उसने जिद से कहा--“न मानो, 
रेडियो पर सन लो । 

जिद से ज्यादे कहने में रंज था। टाहूना और तम्भव न हो सकता 
था । तभी, उस कहने से निरपेक्ष, अन्दर लग आया कि हाँ, गांधी जी गए । 
पर क्‍या सच ? मन सच जानता था, फिर भी हठ से शंका करन" चाहता 
था। रेडियो खोला, वह रो रहा था । 

सुना और वहाँ से हट गया | दूर, जहाँ कुछ न सुनाई दे । पर कोने 
में अकेले मूंह डाल कर. बेठ जाने से भी न हुआ । क्‍या करूँ ? अपना क्‍या 
करूँ ? और यह जो चारों तरफ है, समय और शून्य, उसका क्‍या करूं ? 
उठकर निकल आया नगर से बाहर निर्जन में । पर मालूम हुआ कि यहाँ भी 
सम घुट गया है। कहीं खुला बाकी नहीं है । उस रात नींद तो आई, पर वह 
नींद-जैसी नहीं थी | वह जगी-सी थी और दुखती थी --मादो सपनो की लड़ी 
हो । सवेरे घड़ी में जब देखा चार बजे हैं, तो उठा | पर सोचा जहदी है, 
अभी चलना ठीक न होगा । चार को किसी तरह साढ़े चार तक टाल सका, 
फिर पाँव-पाँव चल दिया । मानो सब राहें उधर ही जाती हों। मानो दुनिया 
का जीवन एक अतल रिक्त को पाकर उस पर केन्द्रित आवर्त बन आया हो । 
भाजों समस्त चेतना एक शुन्य पर आ टिकी हो, और सांस घुट गधा हो । 

भीड़ का ठिकाना न था | पर उस भौड़ में से भीड़पन गायब था। 
मातों सब अपने-अपने में हों और कोई दूसरे में चुभता न दो सब संयत 
और कानन्‍त और मानो समाप्त होने को तैयार हों। वे बेबस भाव से चले जा 
रहे थे । मानो कोई मृत्यु क्यों उन्हें जीता छोड़ गई, यही पूछने जाते हों । 

एक भूले भाई ने प्राथंना के ँ्क्‍रमण्ष गोली मारकर उन्हें क्षान्‍्त कर 
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दिया था। नाम उसका गोडसे था, और उसे फाँसी लग गई । पर ये बेकार कौ 
बातें हैं। बंसे जीवत का और भिन्‍न अन्त न होने वाला था। मृत्यु जीवन के 
अनुकूल ही हो सकती है। वह गांधी जी की अजित मृत्यु थी, भगवान्‌ की 
वरद मृत्यु थी । अकाल मत्यु ! मुझसे उसे अकाल-मृत्यु कहते नहीं बनता । 
भशा फिर सकाल और सार्थक मृत्यु क्या होती होगी ? जीवन सतत यज्ञ है । 
जिसका जीवन निरत्तर आहुति बनकर उजलता रहा हो, मृत्यु अन्त में उसे 
पूर्णाहुति के रूप में ही तो आ सकती है । 

कमरे मैं शव रसा था, और लोग चारो ओर बंठे थे । रात-भर वह 
उसी भाँति रखा रहा था और लोग बेठे रहे थे। किन्तु अम्त में शव को 
उठना था और सबको भी उठ आना था । क्योकि जो शव में था वह अनन्त 
में जा मिला था, और इस तरह अन्त हे सबके अपने पास आ गया था । 
व्यक्ति तत्त्व हो गया था और वह सबके आत्म में पहुँच गया था। भत्र यही 
भवितब्य और कर्तव्य बचा था कि शव को फू के और अपने-अपने आत्म मैं 
उस तब्य को संभाल और संवारें, जो फभी व्यक्त होकर व्यक्ति में मूत्त था 
और अब अव्यक्त होकर सबके निभृत में पहुँच गया है। व्यकित होकर कुछ 
का ही हो सकता था, किन्ही के लिए अपना किन्‍्ही दूसरों के लिए गेर | अब 
दरीर-स्लीमा की बाधा जो हट गई है, सो सब विश्व अपना सके, इसके लिए 
वह मुक्त हो सका है। 

यह स्व था और जानता था ५ गरये ही मरा है। और ऐसा होने 
से ही सुविधा हुई है कि जो अमर था व्रह सदा जीता रह सके। फिर भी 
मालूम हो रहा था कि सब खो गया है; अस्तित्व सत्‌ जहाँ हुआ हो, 
हुआ ही, हमारे लिए मानो लुप्त बतर गया था । 

रह-रहक्र कमरे में जाता और झाकता | क्षशु-भर उधर देख पाता । 
देख पाता कि भर आता और फिर मवान की लम्बी मैरी में डग भरने 
लगता | सभी तो आदमी थे, बढ़े से बडे और छोटे भी । ये मकान में थे और 
बाहर भी असरुय थे । सबका कुछ लूट गया या । 

शरीर को क्‍या रख ने लिया जाय ? वह तो अभी पास है। विज्ञान 
से उसे जितना स्थायी किया जा सकता हो उसना क्‍यों ने कर लें ? अभी तो 
दुनिया दर्शन को तरसेगी। उसके प्रति सदय होकर क्‍यों कुछ रोज के लिए 
इस काया को सुरक्षित न रखलें ? एक प्रेम यह चाहता था ओर वहू विचार- 
वान था । 
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पर विजय दूसरे प्रेम की हुई, जिसे-जीते गाधी की याद थी और उसने 
कहा कि नही, जो जीता था वह मरे की पूजा न चाहता ! 

तब अर्थी उठो और सड़कों पर, मंदानों मे, जितने समा सके आदमी 
साथ हुए और उसको भस्मीभूत कर आए जो भात्मीभूत हो गया था ! ७ 
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निपट मानव गांधी 


गाधी जी पर इतने लोगों ने इतना कुछ लिखा है कि नई बात कहने 
को रह नहीं जाती । उनकी हर घड़ी पर भ्रखबारों की निगाह है। वह तो बस खुली 
किताब है ! कुछ उनमे नहीं, उनके पास नही, जो सबकी सम्पत्ति न हो । 
उनके जीवन में दुराव नहीं है । भीतर उनके गहरे में से जो उठता है, कथनी 
और करनी मे बाहर आकर वही सार्वजनिक इतिहास की थाती बन जाता है । 

फिर भी कौन उन्हें जानने का दावा कर सकता है ? धृप की तरह 
सब के आगे वह खुले और साफ है, पर अबूझ् और अगम भी हैं। इसी से 
इतना जानकर भी गांधी जी के बारे में और जानने की प्यास दुनिया की कभी 
बुझ नहीं सकती । उनके नाम के साथ जुडी हर बात सिक्‍के की तरह हाथो- 
हाथ चलकर भी कभी बासी भ्रौर जूठी नही होती । हर तरह उचड़े होने पर 
भी गाधी जी एक रहस्य है, जिसे दुनिया कभी चुका न थायेगी । 

पहले कहानिया हुआ करती थी जिनमे बड़ बड़े दैत्य-दानवों के प्राण 
किसी पक्षो या ऐसी ही किसी चीज मे समाये रहते थे । यहाँ इसे तोड़ा कि 
वहाँ उनका अन्त हुआ । ऐसे बड़े-बड़े बली जीवों को बात की बात में हजारो 
कोसो द्र से खतम कर दिया जाता था । यह रूपक निरा व्यर्थ न मान लिया 
जाय । हर व्यवितत्व की एक क॒जी है। आदमी जो यों पहेली-स। अनबुझ है 
उस कुञ्जी से हल किये सवाल की तरह खुल रहता है । 

ग्रव दुनिया के हम-तुम प्राणियों के बारे में इस कुड्जो को खोजने ओर 
पाने में बहुत कठिनाई नहीं पड़ती । कोई हम में धत चाहता है, कोई मान, 
किम्ही को कीति ही काफी होती है। कुछ की कामता कामिनी मे है। मतलब, 
हम संसारी लोगो की चाहें संसार के इस या उस तल पर कही गड़ी हुई पायी 
जा सकती हैं । जहाँ जिसको चाह है, वहीं उसकी थाह है। इस तरह आपस में 
एक-दूसरे की जाँचने और उसका मान थिर करने में हमको दिक्कत नहीं होती । 

सीधे तो संसार का ताना-बाना विचित्र लगता है। असख्य आदमियों 
की जिन्दगी के तार आपस में मिल-जुलकर, कट-बेंटकर, क्या नमूना बन रहे 
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हैं, कुछ समझ गहीं आता । लगता है, उनको गतियाँ भिन्‍न हैं और विरोधी 
भी । पर मनस्तरव-विज्ञानी बताते हैं कि वे गतियाँ न भिन्‍न है न विरोधी हैं । 
सांसारिकों के बारे में आसानी से वे नियम प्रस्तुत कर सके हैं जो बता देते हैं 
कि एक आदमी, और सब आदमी, क्‍यों और किन प्रेरणाओं के अधीन विधिध 
बर्तन कर रहे हैं । पर कुछ लोग मानो नियमानुसार नहीं होते हैं। विज्ञान 
और, शास्त्र उन्हें म ढेंक पाता न खोल पाता है ।। वैज्ञानिक प्रणालियों से उन्हें 
पाना असम्भव होता है। इससे व्यक्ति से ज्यादा उन्हें घटना कहना होता 
है | उनकी कुड्जी यहाँ ढृढ़े नहीं मिलती । उससे या तो लोगों को खीक होती 
है, जिसे वे उम आदमी को मारकर पूरी करते हैं। या नदड्ढी तो विस्मय में 
घुटनों गिरकर उस्रकी पूजा करते हैं। इससे दुसरा उनके किये बन नहीं पाता । 
तक॑ का वह स्रोत ही उन्हें हाथ नहीं भ्राता जो उस जीवन को और 
उस जीवन के कृत्यों को थामता हुआ कहा जा सके । ऐसे पृरुष अतकयं होते हैं 
ओर लोक तत्काल तो अछोकिक कहकर उनसे अपनी छुट्टी मान छेता है, पीछे 
इतिहास में से फिर-फिरकर उनका आविष्कार करके अंगीकार करने की कोशिश 
करता है! गांधी जी ऐसे ही प्रभागे पुरुषों में से मालूम होते हैं । उनकी कुञ्जी 
लाख खोजने पर भी दुनिया के हाथ नहीं चढ़ती । 

बाँघी जी ने एक बार कहा कि मेरा सब कुछ ले लो, मैं रहेगा । हाथ 
काट लौ, बाँख-कान न रहें तव भी रहेगा, सिर जाय तब भो कुछ पल रह जाऊं । 
पर ईश्वर गया कि तब ठो मैं उसी दम मरा हुआ हूँ । यह बात पढ़ने में चम- 
त्कारी लगती है । पर क्‍या समझ में भी वह बध कर बंठती है ? 

ईश्वर के मन्दिर हों और उसकी पूजा हुआ करे, यहाँ तक तो ठीक 
है। इससे आगे नित्य-प्रति के काम से स्रम्बन्ध रखनेवाली बुद्धि और तक की 
भाषा इस ईइवर को अपने में कहाँ बिठाये ? परिणाम यह कि समूचे जीवन 
की वह नीति जो ईश्वर-पृवंकता से आरम्भ श्ती है गांधी जी तक सीमित 
जान पड़ती है| व्यवहार से गाधी जी की समाज-नीति अनमिल और असिद्ध 
लग आती है । उसमें तर्क का साफ सूत नहीं मिलता । 

लौकिक के ओर गांधी जी के बीच का यह भेद मौलिक है । , किसी 
तरह के ऊपरी तक॑ मे उस भेद को उड़ा देना खतरनाक हो सकता है ।[ गांधी 
जी का और दुनिया का, मांधीजी का और कांग्रेस का, सम्बन्ध पूरी तरह इस 
मूछ भेद को स्वीकार और पहचान कर नहीं बना । और इससे कठिनाई 
उपस्थित होतो रहती है । 

गांधी जी के बारे में यह कहा जा सके कि वह व्यवहार के आदमी नहीं 
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हैं तव लो मुश्किल ही हर हो जाती है। ऐसे बहुत छोगों को दुनिया जानती 
हैं जो वास्तव के क्जक्य स्वेप्न में रहते हैं। आदर्शवादियों, सन्‍्तों, कवियों को 
अपने में समाना और पचाना दुनिया के लिए कठिन नहीं होता । दुनिया को 
वे पीठ देते लगते हैं, फिर भी वे दुनिया के अपने होते हैं । कुछ भोग में भरते 
हैं तो शायद ये योग में भूलना चाहते हैं | गांधी जी के बारे में वसा समझमें 
का सुभोता दुनिया के बुद्धिजीवी झोबों को मिल सके तो वे बच जाएँ। पर. 
ऐसौ स्‌ विधा किसी ओर स्रे उन्हें गही हो पाती । गांधी जी कुछ हैं तो कर्मठ 
हैं। वस्तु के और वास्तव के क्षेत्र में उनका प्रभाव अमोघ है । ठोस रुपया, जो 
तमाम वास्तविकता का आज प्रतीक है, उनके इशारे पर यहाँ से वहाँ होता 
रहता है। इस तरह गांधी जी बौद्धिक के लिए एक चुनौती ही बने रहते हैं । 
उस बौड्िक के बनाये वादों और चलाए सब शब्दों के आगे गाधी मानों ऐसा 
प्रशन-चिह्न बनकर खड़े टो आते हैं कि हटाए नही हटते । 

धमंवादी और इईंश्वरवादी, जो ससार को बन्धन मानकर उससे उसीण्ं 
होना चाहता है, गांधी जी की तरक आशज्या-भरी निगाह से देखता है। कारण, 
वह बहुत अंशों में ऐसे उत्तोणं और मुक्त पुरुष प्रतीत होते है पवित्रों में वे पवित्र 
हैं, और जितेन्द्रिय, श्रौर मयमी, झौर महात्मा । पर यही पवित्रता का साथक 
उस स्रमय गांधी जी को नहीं समझ पाता जब वे राजनीति के प्रपत्र में दीखरे 
हैं औौर लरह-लरह के कर्म की विराट योजनाओं का संचालन करते हैं । 

दूसरा और संसार में (उसके सुधार में) लगे हुए प्रकार-प्रकार के वादी 
कर्मीजन इस करमंण्य और प्रताप पुरुष गॉधी को देखकर उत्साहित होते है । 
जो बल उसने प्राप्त किया, जो लोक-सभ्रह वह कर पाया, उसको श्रद्धा और 
ईबत्‌ ईर्षा से देखते हैं। यो सत्ता उन्हे इप्तठ है, गांधी जी को वह सिद्ध है। 
छोकनायकों में इस तरह वह मूर्धन्य है। फिर भी राज को लेकर तरह-त रह के 
जितने तन्त्रवाद मिलते है, और सभाज के निमित्त से नाना प्रकार के जो समाज- 
वाद और साम्यबाद मिलते हैं, उनमें से किसी एक को छो :कर किसी दूसरै का 
समर्थन गाधी जो से नही मिलता । राज की दिशा में यह गांधी चाहता है तो 
“शाम-₹।ज्य' चाहता है, जिसके तन्‍्त्र को किसी वैज्ञानिक भाषा में नहीं रखा जा 
सकता । समाज चाहता है तो ऐसा कि जिसमें किसी की कोई संभाववा गष्ट से 
हो और सब स्नेह से रहें । धन रहे, धरपति रहें; श्रम रहे भोर श्रमिक रहें, राजा 
हो और वह चाकर भी हो, चाकर हो और वह राजा से कम नहो । इस तरह की 
अवैश्ञानिक और भावुक बातें जो कवि को शोभा दें, अ4-नीति और कूटनीबि 
के संचालक और समाज-निर्माता पुरुष के लिए अटपटी लगती हैं । यह भादइमो 
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जो शासन और व्यवस्था की तरह-तरह की समस्याओं के बीच मुर्य सूत्रभार 
की भाँति घिरा रहता है, हर साँझ-सवेरे प्राथना मे दोहराता है: “यह संसार 
कागद की पुड़िया -- “यह ससार झाड़ और झांखड--” जो ससार और समाज 
प्रत्यक्ष कर्मी के लिए एक ओर अकेला इशष्च है वही संसार और समाज इस 
आदह्श (निष्काम) कर्मी के लिए शून्यवत्‌ है। वे समाप्त ही चाहे होते हो, 
इस व्यक्सि को डिगने के लिए तब भी कारण नही है। 

इस तरह जीवन के विभकक्‍त दर्शनों के लिए, अध्यात्मवाद और 
भौतिकवाद के लिए, गाधी एक ही साथ प्रश्न और समाधान है। राजनीति 
ओर धर्म में भेद है. उनमें विग्नह भी है। लेकिन गाधी जी उन दोनो के अभेद 
हैं और सग्रह है । उस विभकक्‍त जावन-नीति के लिए, जिससे ससार और ससार 
का इतिहास चला किया है और चला करता है, गाधीजी एक सदेश है। वे 
सूचक हैं जीवन की अखण्डता के, उसके ऐक्य के । साथ ही बहू जीवित उदा- 
हरण है इस सत्य के कि जीवन सयुकत, समग्र और सिद्ध है तो वहाँ जहाँ वह 
मि.स्व है। अपने को उत्तरोत्तर सेवा द्वारा शून्य और प्रार्थना द्वारा लोन 
बनाते जाना ही परिपूर्णता पाने का साधना-मार्ग है। 

इस मूल विष्का को पाकर फिर गाधी जी का बस एक ही प्रग्त्न रहा 
है । वह यह कि अपने समूैचन और तन को लेकर उस निष्ठा से तत्सम हो 
जायें । इस एंक और अकेले सूत्र और मत्र के सहारे वह गाधी, जो हर तरह 
हीन थे, आज सर्वेसम्मत रूप से जगत्‌ के झुकुट-पुरुप हें। गये है । 

इस सूत्र को हाथ में लेईर फर उन्होंने अपन का और अपनो को पूरी 
तरह छोड दिया। होना है जो टो । चिन्ता को अण्ने सिर रखने वाला मै 
कौन ? क्यो सग्रह, और क्यो अजंन ? चराचर जगत को चलान व। ला जागता 
हुआ बैठा तो है, तब उसके आदेश को सुनते रहने और वैसा करते रहने से 
अलग मेरा काम ही क्या रह जाता है ? 

और इस न्रीति से चलकर कुछ विलक्षणताएं अनायास ब्राधी का 
स्वभाव बन आयी । वे उन्हें समान्यता से अलग कोट मे ले जाती है शैसे--. 

१- वह निर्णय तत्काल करते, तक पीछे पाते है । परिल्थितिदो कक 
भोर से अपने को नहीं समकाते, स्वधर्म के बारे मे सीधे अभ्यतर क्षे आदेश 
प्राप्त करके परिस्थितियों को तंदनुकुल बनने में लग जाते है । । 

२---भऔरों के लिए सोचना करने से बचना होता है; गाधी जी के लिए 
सौचना ही करना है । सोचने और करने के बीच कोई व्यवधान नहीं आ 
पाता । 
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३ -परिस्थितियों को उनसे उत्तर मिलता है। कारण, परिस्थितियों 
की भाषा में वे कभी सोचते हीं नहीं। परिणाम यह कि कोई परिस्थिति उन 
पर टिकती नहीं, उन्हें घेरती नहीं, और वे सदा गतिशील हैं । 

४--'प्रशक्य' शब्द उनके रोष में रह नहीं जाता, क्योंकि आदनी के 
हाथ धर्म और तदनुसा ( कर्म ही है, फल नहीं । 

. ५--कमं की सीमा है। एस सीमा को संकल्प पर क्‍यों लिया जाय २ 
इसलिए सत्संकल्य को कभी ढीला करमे, उसमें विकार या आरोप छाने का 
झवसर ही नहीं है । 

मूल श्रद्धा की इस भूमिका से आरम्भ करके, निरन्तर अभ्यास और 
साधना के सहारे, एक ऐसी अगमता और अडिगता उन्होंने प्राप्त कर ली है 
जो बड़े-से-बड़ें संकट में उनका साथ नहीं छोड़ती । मनुष्य में से उबका विश्वास 
कुछ या कोई तोड़ नहीं सकता। चारो ओर छल कपट है, मारधाड़ है, लुट-खसोट 
है। उसका ब्बर-से-बबर रूप सामने है, फिर भी उस आदमी को गांधी जी इस 
आद्षा और कोशिश में छोड नही सकते कि उसमें के असली (दंवी) मनुष्य को 
वे जगा सकेंगे । 

इस तरह इस दुनिया में रहकर गांधी जी मानो सदा परीक्षा में हैं 
और उनके हाथों में राजनीति भी सदा परीक्षा में है। भाज तो परीक्षा विकट 
है । अब भारत और पाक्स्तान दो अलग राज्य हैं और ब्रिटिश राष्ट्-परिवार 
के अंग हैं । ऐस” जब हो ही गया तो उस पर स्लोच-विचार करना बेकार है | 
वैसा राजी से हुआ । दोनों राजनीतिक पाटियाँ, लाचार होकर ही सही, ब्रिटेन 
के साथ उस विभाजन को मानने को राजी हुईं । उसके बाद जो हुआ उसकी 
भयंकरता जताने को शब्द नहीं मिलते । आग ऐसी जली कि सदियों के सम्बन्ध 
स्वाहा हो गये । वर और बदला धर्म बन आया । दुनिया का धम्मं तात्त्विक तो 
नहीं हो सकता, उसे तो तात्कालिक हीना पड़ता है । इससे शास्त्रों की सीधी 
उपदेश की बातें उसके लिए कारगर नहीं होती हैं । इस *तत्काल-धर्म की 
झलग ही संहिता होती है। और कया अभ्रनगिनत शूरवीर, नेता और नायक 
नहीं हो गये जो शस्त्र लेकर रण में जुके हैं और इतिहास ने, काव्य ने, नाना 
महिमाओंसे जिनको मण्डित किया है ! वह आग अब भी अतीत की नहीं बन 
गई है, बुशी भ्रभी नहीं है, जल ही रही है, और गांधी जी उसके बीच में हैं । 

और बाहर दुनिया की क्‍या हालत है ? किसी अखबार का कोई कोना 
काफी है कि उस बारे में आपके भ्रम को तोड़ दे । मानो बेबस वेग से वह 
चली जा रही है विस्फोट के मूह में । राजनेता, जो समभते हैं कि वे दुनिया 
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को चलता रहे हैं, भीतर सरदेह, भय, ईर्ष्यय और बेर को पोस रहे हैं। मानो 
सारी दरफ आारूद भरी है जो भसकने भी छगी है। बस लौ का इन्तजार है 
कि कब भक से भडक उठे । 'एटम-बम' के अमतने में तैयारी की बात कया 
की कथा ? दृद्म-बम है, तो उसके आस-पास्त हाइड्रोजन बस जेसी मिलती- 
खुलती दूसरी ईजाद भी तो कम नहीं हैं ! 

इसके मुकाबिले दूसरी तरफ आधी से ज्यादे दुनिया में यम का दिवाला 
है और अनाज का अकाल है । गुल्क है जो साहुकार हैं भ्रौर अनाज से भरे- 
पूरे है। पर यही मोका क्‍या व्यवसाय के ज्तिए भी अचूक नहीं है-- वह व्यव- 
साय जो सहायता को धर्म समझता है, साथ ही सौदे का अधमं नही समझता ! 

दुनिया की और देश की ऐसी हालत की भुरूस के बीचो-बोच गाधी 
जौ बैठे है। अहिसा उनका धर्म है, दर्शन है, नीति है, सब-कुछ है। लेकिन 
यह अहिंसा उप्त दुनिया के लिए है जो हिसा से काम लेती भ्राई है। जिसका 
ईमान अब भी हिसा में हैं, जो धर्म और कतंव्य की राह स्रे हिसा मे पहुँचती 
है, यो अहाहरी और पराक्रम उसो मे देखती है, जो समझती है कि अहिसा 
सिर्फ जीवन की चुनौती से बचना ओर भागना है । स्थिति इतनी विषम है कि 
अहिंसा कुछ वसा ही हिकारत और मजाक का हाब्द बन गया है जेसे कभी 
नात्सी' और 'फासिस्ट' दाब्द बन कदे थे ! 

कह सथ हींक, लेकिन गाबौ तो गाप्ी ही हैं। इतना ही नहीं 
कि भह शिलेंगे भहों, डिभे मही हैं, बल्कि यह भी कि किष्दीँ पी परिस्पितियाँ 
में वह अपने को अनुपयुर्त न होने देंगे, न कभी हारेंगे। 

जाज परीक्षा है। उसके परिणाम से जेसे सारी राजनीति को आने राह 
मिलेगी। कसौटी पर सानो यंह प्रदन है कि हकुमत को क्‍या यह भ्रधिकार है कि 
यह जनता पर अपने मन का या मत का साँचा डाले ? या कि राज्य का धर्भ यह 
है के जनसा को अपने विक्थि सत, जाति, विधि और वर्ग के भेद के साथ 
ज्यों-का-त्यों स्वीकार करे ? शासन प्रजानुसारी होगा कि राज्यानुकुल ? यह 
प्रहन भविष्य के लिए गश्रत्यध्त गम्भीर है। उसको इस रूप मे रखा, जा सकता 
है कि क्या राजसत्ता (स्टेट) के ऊपर भी अक॒श है, या नही है ? है, तो क्या 
वह अकुश स्वय वह प्रजा ही नही है, जिसका प्रवध ओर शासन का दायित्व 
वह राज्य लेता है ? पाकिस्तान और भारत के बीच राष्टद्वत का सिद्धान्त 
जो कप्तोटी पर चढ़ा हुआ है टससे मानों आगे के लिए हमे यह निर्णय भी 
प्राप्त हो जायेगा कि क्‍या कोई स्टेट मतवादी हो सकती है। साथ ही इस 
प्रशभ का भी निवटारा हो जायेगा कि मत और विचार की एकता अनिवाय॑ 
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और बलात्‌ होकर किसी राज्य के लिए बंध और जायज ठहराई जा सकती 
है? 

आजतो मानो तन्त्र के और जब के बीच छड़ाई है । तन्त्र के छिए जन को 
रखा और झोका जायेगा ? या जन के शिए ही तन्त्र को गिभा और बनाया, नहीं 
तो मिटाया जायेगा ? इस प्रइन का निपटार होना है। 

! गांधी जी किसी सरकार के प्रतिनिधि नहीं हैं । वह तनिक भी सरकारी 
नहीं हैं, फोज नहीं, पुलिस नहीं -सत्ता का कोई चिह्न नहीं । वह निरीह 
जन के प्रतिनिधि हैं, उसी के प्रतीक हैं । सत्र में तो इस या उस, कांग्रेसी या 
पाकिस्तानी, या हिन्दी या अंग्रेजी, हकूमत की प्रतिष्ठा से उनको वास्ता नहीं 
है । वह तो सब सरकारों में, ओर ज़रूरत होने पर उन सरकारों के विरोध 
और प्रतिरोध में, जन की और श्रम की प्रतिष्टा चाहते हैं। यह उनका काम, 
शान्ति का समझा जाय या क्रांति का समझा जाय, एक क्षण के लिए भी नहीं 
रुकता है। और यह काम वह राम का काम समझ कर करते हैं। यानी वह 
निरा राष्ट्रीय नहीं है, ऐहिक ओर सामयिक नहीं है; बल्कि मानवीय, 
आध्यात्मिक और चिरंतन है । ७ 
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संयुक्त मानव 


आस्तिक के लिए अवतार के अवतरण में विश्वास करना सहज है । 
बह मानता है कि यहाँ ईश्वर का चाहा होता है, इससे कतृ त्व सब उसी का 
है । आदमी तो साधन-भर है, भगवान्‌ के आदेश का पालन उसका काम है । 
उस अथं मे हम सभी उसके भेजे यहाँ हैं। जो यहाँ अपने मन-बुद्धि-कर्म को 
पूरी तरह उसे सौंप कर स्वयं शुन्य बने, उसके लिए अवतार से दूसरा क्‍या 
विशेषण आस्तिक के पास हो ? 

गांधी ऐसे ही पुरुष थे । प्रतीक की भाषा में नही, विज्ञान की भाषा में 
उन्हें भ्रवतार कहना होता है। उनकी साधना महात्‌ अथवा गुणवान्‌ आदि बनने 
की नही थी । वह निगु ण, अकिचन और एकदम शून्य होने के प्रयत्न में रहे । 
इस कोशिक्ष में अजुभर भी उन्होंने अपने को नहीं बचाया । साधना के इस रूप 
को ऐहिक बुद्धि से समझना असम्भव है | मक्ति ही उस मर्म को पा सकती है । 
ऐसी भीगी भक्ति में अपने को लीन करने की सतत चेष्टा करने वाला पुरुष अना- 
यास्र फिर कैसे अन्तरोष्ट्रीय राजनीति में सनिवायं और अदम्य बन उठा, यह 
किसी भी शोर तरह समझ में नही आ सकता । गांधी उस बृद्धि के लिए सदा 
पहेली रहेंगे जो जबत्‌ को जगदाधार के बिना समझने के प्रयास मे लगती है। 
अन्यथा गांधी ढत से त्रस्त जगत्‌ के त्राण का एक समन्वित समाधान है । 

गांधी जी का काम ईश्वर का काम था। यानी आत्म-शुद्धि का काम 
था | जीते रहे तब तक उसमें एक बाघा थी, वह बाधा थी शरीर । शरीर 
रहते वह पूरी तरह शून्य कैसे बनते ? उनका सदेश तब तक अंधूरा था ' 
कैसे जीना, यह तो वह बता सके; पर मरना कैसे, यह भी तो उरहें बतः। 
था । जीने से मरने तक की पूरी जीवन-नीति का चित्र उन्हें इस दुनिया को 
दे जाना था | यह बाधा इस तीस जनवरी को उनसे दूर हो गई। उमका काम 
भी तब एक संपर्णता को आ गया । जीवन यज्ञ है और मत्यु को भी यज्ञ के 
रूप में ही आना है। मृत्यु जीवन के अनुरूप ही एक बलिदान हो | तमाम 
जीवन ही बलि है। अध्यं की भाँति वह पवित्र हो और क्ृतार्थ भाव से उसको 
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होम दिया जाय, यही है सच्ची जीवन-पद्धति | गांधी-जीवन और गांधी-मृत्यु 
उसी की सचित्र व्याख्या है । 

जीते वक्‍त अवसर था कि हिन्दस्तान उन्हें भपना नेता कहे; देवदास 
पिता कहे और कुछ लछोग अपने को उनके पास और दूसरे बहुतेरे अपने को 
उनसे दूर मानें । कुछ अपना उन पर अधिकार मानें, दूसरे अपने को वंचित 
मान; कुछ सोभाग्यशाली बनें कि वे गाधी जी के नजदीक आए, तो कुछ और' 
खुद को मन्दभागी माने दि वे गाधी जी के पास तक न पहुँच पाए। इस तरह 
दूर-पास, अपने-पराये, के दायरों से उनकी शक्ति न थी। पर बह तो एक के 
होकर सबके बनना चाहते थे | दुनिया के न रह जायें इस कीमत पर उन्हें 
हिन्द का या हिन्दू का नहीं रहना था । विभेद में से अभेद उन्हें पा लेना था। 
लेकिन उस अभेद में जीने वाले को विभेद घेरता ही था । इसका उपाय यही 
था कि अन्तिम बाधा देह गिरे और शून्य में मिलकर वह एक ही साथ सबको 
समान भाव से सुलभ बन जाय॑। अब हिन्दू, काग्रेसी या हिन्दुस्तानी इत्यादि 
कोई विशेषण उन्हें छु और पा नही सकता । किसी के गव॑ को उनका सहारा 
नही हो सकता, न किसी के लिए उनसे निराशा का बहाना । गांधी जी आज 
कैवलरू प्रकाश और आदर्श के रूप में सामने हैं और बह उन्ही के हैं जो उन्हें 
अपने अन्दर उतारने को तत्पर हैं । 

इस अस्कडता से अलग गांधी जी के महत्त्व को समझने की मेरी 
इच्छा नहीं है | कर्म में गांधी विविध हैं और बुद्धि-मेद के लिए मौका छोड़ते 
हैं । सत्य ही ईश्बर, प्राप्य रूप में वही अहिसा इस दो छब्दों की परिभाषा 
वाली अनन्य निष्ठा से आगे चलकर उनका जीवन ग्रनंत लीला-मय रूप छेता 
जाता है। वह चमत्कृत कर देंता है। उस जीवन का अनुकरण नहीं हो सकता । 
वह गांधी के साथ इतना निशिष्ट है कि इतिहांस में किसी भी भाँति दोहराया 
नहीं जा संकंता । लेकिन जो सर्व-सामान्य है, सब काल और सब भूमि के 
लिए है, सबके लिए सहज और सुलभ है, वह है उनकी सत्यनिष्ठा और अहि- 
सक तत्परता । 

हर भ्रादमी की अपनी परिस्थिति और अपनी भूमिका है। धर्मनिष्ठा 
का प्रयोग भी वहाँ जो होगा दूसरी किसी परिस्थिति अथवा व्यक्ति के लिए 
उपयुक्त न ठहरेगा । इस तरह एकमेव ईश्वर-निष्ठा से इस श्रह्माण्ड के अन- 
न्तानन्त व्यापार चल सकते हैं और उन सबके विभिम्न स्‍्वरों से एक ऐसे 
समवैत संगीत का स्वर झंकृत हो सकता है कि सूय-ग्रह-मक्षत्र-तारामंडल सब 
मुग्ध रह जायें । इसके विपरीत व्यक्ति की निजता से, उनकी भ्रपनी-अपनी 
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स्वार्थ-भावना से, जगत्‌ का कर्म-चक्र चलता हो तब संघध और संघात का 
ताण्डव मच उठ; हर दस-बीस साल बाद महासहएर की विभीपिका श्रनिवार्य 
हो उठे; लोग डरते और डराते हुए णीयें और इस डर के तले श्रपने को 
दलों में जुटांकर दूसरे का द्वेघ और वर पोसें तो इसमें अचरज कया ! 

गांधी को उसी मनोलोक का, सतयुग का या भ्रागवत-भूमि का वासी 
कहना होगा | तभी है कि वह कोलाहल में संगीत जगाता है, बराई में से 
भलाई उपजाता है, जड को चेतन करता है और संघ्रष में मे सहयोग जुटाता 
है । 

तो क्या कभी सचमुच रामराज्य होगा ? क्‍या ऐसा कभी होगा कि 
राजा वही हो जो सबका चाकर हो ? और प्रजा का हर आदमी अनुभव करे 
कि वह मालिक है और राजा दास है ? कि औसत आदमी इतना स्वस्थ और 
समर्थ हो कि दूसरे के स्नेह में अपने को समाने की ही सोचे, उससे अपना स्वार्थ साधने 
की तनिक भी न सोचे ? कि संक्षेप में, राजा और राज्य दो ही नही, सब 
श्रमी हों और स्नेही हों, और इस तरह से सब एक-दूसरे के प्रेरक और स्वाधीन 
भाव से परस्परावलम्बी हों ? 

वह समय आयेगा कि नहीं आयेगा, पर गांधी तो जैसे उसी मे जिये। 
जेसे वह अपना काल और अपना लोक साथ लेकर धरती पर आये। स्वप्न 
ही उन्होंने यथार्थ किया । अपनी महापराक्रमश्ील श्रद्धा से जिस यथार्थ को 
छुआ, वही उनके स्वप्न की सत्यता और शोभा से उज्जवल और मोहक बन 
आया । 

अरु-शक्ति का यह युग है | यानी पदार्थ मे की गूढ शक्ति का हमने 
उद्घाटन कर लिया है। उस पदार्थ को इस अतिशयता से उत्पन्न करना हम 
सीख गये हैं कि उस अतिशयता के जोर से मनुप्य की सारी चिन्ता को हमने 
पदार्थ-विषयक बना डाला है। विज्ञान ने हमें मशीन दी, मशीन ने अवकाद 
दिया, और अवकाश ने हमारी आवांक्षा और कल्पना को उत्तेजना दी। 
परिणाम में शास्त्रों का शास्त्र बना, राजनीतिश्ञास्त्र, और देवों क| देवाधि- 
देव स्टेट, और मनुष्य की सारी बुद्धि इस श्ञास्त्र और इस नवीन देवता की 
जनों में झुक गई | 

इस नवाबविष्कार के नव-प्रमत्त युग में, जब मनुष्य के पास बृद्धि खूब 
ही गई है, तब मालम हुआ है कि ईध्वर नही रह गया है । श्रद्धा भध्री ही तो 
है जो आस्तिक होती है। वह तत्व को खोलती नही, ढकतो है। अत: अपने 
मानव-गर्व को हाथ में लेकर यहाँ की सब तहों को ते से एक-एक करके 
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चीरकर शोर छीलफर, हमें अन्दर के परमाणु को पा लेना और प्रतिष्ठित कर 
देना है । ऐसे ही व्यवस्था आग्रेगी, प्रमुरता भागी और सुख आयेगा ! 

जब सभ्यती इस दिशा में सरपट सदियों से चली आ रही थी, तब 
गांधी एक बड़े प्रशन-चिछ्लू की तरह आ प्रकटा । उस सरपट चाल में गांधी के 
कारण एकाएक स्तब्धता आ गई ।। अब यद्यपि पैरों की गति मानवता को 
उसी तरफ लिए जा रही है, फिर भी मन में उतप्तके खलबली है और मानवता. 
जैसे ठगी और ठिठकी-सी उधर चल रही है । 

विश्व का राज-कारण गड़-गड़ादा हुआ, यद्यपि लड़-खड़ाता हुआ, 
अभी तक शस्त्रीकरण और अणखुबमों के निर्माण में से अपनी राह बूझ रहा 
है। निष्चय शस्त्रास्त्र के गृह में युद्ध है। लेकिन राज-नेताओं के और उनके 
राजका रण के अतर में, जहाँ मानव-सामान्य का हृदय निवास करता है उस 
बहुसंख्य जनता में, गहरा सशय घर कर गया है। जान पडता है उस सभ्यता, 
यानी राजनीतिक सभ्यता, की यह आखिरी चमक है और उसे अब सद! को 
बुझ रहना है । एक नये युग का सूत्रपात होने वाला है और गांधी का बलिदान 
उमी का बीजारापण है। उसका मत्य जीवन यदि समाप्त हुआ है तो इसीलिए 
कि मानवता के आगामी विकारा में वह अमर हो उठे। गांधी से एक काल 
का अवसान और दूसरे कल्प का आरम्भ और उदय होता है। उसको कहें : 
सर्वोदिय कल्प । 

मानव-व्यापार में अब तक एक असिद्धि देखने में आती थी। जैसे 
वह सूत्र हाथ न आता था जो विभक्ल मानत्र को संथ्क्त कर दे । व्यक्ति के 
प्रकट कार्य-कलाप में और उसी की अव्यक्त आकांक्षा में विग्रह और विरोध 
रहता था । हर व्यक्ति अपने अन्दर मानसिक द्वन्‍्द्र छिए चलता था । समूह 
रूप में वही विग्रह धन और जन का, शासक-आ'सित का, पूजी-श्रम का, यानी 
दल-राप्ट्र अथवा श्रेणी-विग्रट््‌ का रूप लेता था | इस गिग्रट-विरोध को खत्म 
करने के लिए जो उत्कट और अनिवाय॑ं प्रयत्न हए, देखा गया कि वे इस या 
उस मत (यानी व्यक्ति) की अधितायकता में निष्पत्त #ते है। फिर एक नाम 
कम्युनिज्म है ओर दूसरे का नाम फासिज्म या नाजीज्म यह भाषा की बात 
है । अर्न्तावरोधों को हठात्‌ बाहर में मिटान के इन कृति प्रयस्‍्नों से हाऊुत 
सुधरी नहीं, समस्या और विपम ही हो आई | श्रशभीष्ट और दूर ही जाता 
दिखाई दिया । सहसा प्रतीत हेताथा क्रि व्यक्ति जो व्यक्ति का शोषण 
करता है, और समूह-समूड का, सो सवका एक-सा भरत! चाहने और करने 
की नीति पर खड़ो की जाने वाली संस्था, यानी स्टेट, सब साधनों को कब्जे में 
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करके और विजशान के सब आविष्कारों की मदद से, सभी व्यक्तियों और वर्गों 
के ऊपर होकर, जरूर स्वर्ग धरती पर उतार ला सकेगी | पर वैसा न हुआ 
और स्टेट स्वयं प्रादमी के रक्षण के साथ झादमी का भक्षण कर निकली । 

हिसाब तो साफ़ और सीधा था । पर परिणाम में उलकझषने बढ़ आई। 
पहले विलासी भौर अहंकारी लोग थे और वे हाकिम बने हुए थे, सोचा कि 
भ्यवस्था-बुद्धि वाले बौद्धिक जन हकूमत के दायित्व पर होगे, तब रथ ।पत 
स्‍्वार्थों से पैदा होने वाली दिक्कत रह न जायेंगी । सारे जीवन का राष्ट्राय- 
करण होगा और इस तरह समस्याएँ काफूर हो जायेगी ! 

बहु हिसाब सही उतरा नहीं है। जिन मशीनो को धडाधड़ मानव के 
लिए भोग्य और उपभोग्य सामग्री पैदा करना था उन्हे अस्त्र-शस्त्र बनाने में 
रूगना पड़ा। जान की पहले रक्षा हो, तब तो और सामान बनाने की सोचें ! 
ऐसे जब भोग की प्रचुरता सामने थी तभी अपने बचाव का सवार घिर 
जाया । उत्नति करते जाने में हम उससे दुगुनी जो दुश्मनी पैदा करते जाते 
हैं, उसका पता न रहता था। लेकिन ऐन यक्‍त पर वह चीज सामने आ 
गई ! 

परिणाम यह है कि धन जितना बढा है, दीनता भी उतनी ही बढी 
है। उन्‍नति उतनी ही हुई है जितना वैर और हथियार बढ़े है । निश्चय ही 
हम दैन्य और वर बढ़ाने के लिए उधर नही चले थे । क्या पिछली दो लड़ा- 
इयाँ इसीलिए नही लड़ी गई थी कि लडाई का अन्त होगा और सुख-चैन का 
शस्ता खुलेगा ? युद्ध में हजारो-लाखों का मारना ऐसा ही तो नही है, जैसा 
कसाईजाने में जानवरों का जिबह करना । नहीं, उसमें अंतर है, विशेषता है । 
रोग तब सिर्फ मारते नही हैं, बल्कि अपने लेखे विकास का, पराक्रम का, यश 
का काम करते हैं। मानों जोखम उठाकर वे तो कत्तंव्य की राह की बाधा 
की हटाते हैं । यानी एक आदर्श महत्‌ भावना के सहारे ही यद्ध छड़ा जाता 
है। इस तरह एक बड़ा साहित्य और एक लम्बी परम्परा बन गई है जो युद् 
की हिसा को चित्ताकर्षक बनाती है। वहाँ मारने को वीरता और भ्रारते हुए 
मरने को अमरता कहा जांता है। ऐसे महत्‌ गव॑ के भाव से लोग सामने वाले 
को वुदमन कहकर एक-दूसरे का गला काटने का काम करते रहते हैं | 

जरूर उस हिसाब में चुक है। जरूर वहाँ कुछ छदम ओर छल है 
जहाँ एक-दूसरे की हत्या धर्म बन जाती है। वह छल कहाँ है, पकड़ में न 
ध्राता था । धाभिक जन थे और धमंत्ास्त्र थे, पर वे तो सिद्धान्त की दुनिया 
के लिए थे । काम-काज की झौर मेरें-तेरे की दुनिया में वे बेकार साबित 
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होते थे । सन्त इस तरह स्वतन्त्र था कि वन में या कुटिया में सन्त बना रहे 
ओर श्ञास्त्रों को भी अवसर था कि स्वगिक सिद्धान्तो की अर्वाचीन व्याख्या 
से वे भरे-पुरे रहें। जैसे असछ जगत्‌ उनसे अछूता था और उसके अरूग 
नियम थे । 

गां'री ऐसे समय सिद्धान्त में से नही, ठेठ व्यवहार में से आविभू त हुआ । 

ठ बैरिस्टर था और मामले-मुकदमे निपटाता था। उसकी व्यवहार की 

अनीखी सफलता ही गतानुगतिकता को चुनौती बनी । उसने बताया कि साधन 
नही है भिन्‍न साध्य से, और एकता लाने के लिए विग्रह की या सुरक्षा लाने के 
लिए हिसा की राह चलना भू् और भ्रम है। कल जो हम फल चाहते हैं, 
आज बीज उसी के बीत होगे । एक अनेक से अरूग नहीं है, इसलिए समाज 
के सधार या परिवर्तत के लिए अपने सधार-परिवर्तन से शुरू करना होगा । 
दूसरा वही है जो में हे, इसलिए अ्रपनी इज्जत के लिए दूसरे की इज्जत करनी 
होगी । अपने मत के लिए दूसरे के मत को रक्षा करनी होगी। परिवतेन 
आयेगा तो बाहर पे नही, सबके अन्दर से वह आयेगा। इसलिए असल परि- 
बर्तन हृदय मे, और हृदय का होना है । और वह किसी मसख्या के, शस्त्र के 
या गत के बल से नही होगा, आत्मा के बल से होंगा । यानी कष्ट-सहन और 
क्षमा की शक्ति से वह परिवतेन होगा । 

बातें ये नई न थी। प्राचीनता जितनी पवित्र और सुन्दर थी। सिद्धा- 
न्त वे समान वे प्रव थी। लेकिन गांधी ने अपने रक्त से उन्हें अंगारे की तरह 
जीता वनाया | धडकते दिल की तरह वे हरेक में जा बैठी । उनकी सचाई 
को साख सब के अन्दर से आप हो जग आई । परिणाम यह कि सीधे-सादे 
हाइ-मास के लोग गांधी के स्पर्श से ऐसी ऊँचाई तक उठ आये कि पीछे स्वयं 
उनको ही विश्वास न होता था। एक समूचे देश ने गांधी के जादू के नीचे 
जगानत रहकर एक जबरदस्त साम्राज्य को जीता और आजादी पाई । साबित 
3आ कि आदमी में कितनी भी दुर्बछता हो, बर्ब रता भी हो, लेकिन गहराई 
में उसके देवत्व भी पडा हुआ है। 

परम मूल्यों ओर ध्रूव सिद्धान्तों का गांधी के हाथों यह जीवित पुर- 
सस्‍्कार, और संघर्ष की राजनीति में धर्म की नीति का यह सफल प्रयोग, 
बीसवीं सदी की दुनिया के लिए अनोखा है। उसने एक बार उस खाई को 
पाट दिया जो धर्म और कर्म को अलग रखे हुए थी। व्यवहार ही अध्यात्म 
का क्षेत्र बना और राजनीतिक शास्त्र में रामराज्य के आदर्श की प्रतिष्ठा 
हुई । भारत जैसे महादेश की सक्रिय राष्ट्रनीति को चलाते हुए भी उन्होंने 
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रामराज्य की टेक रखी : रामराज्य राजशाही या लोकशाही आदि कुछ भी 
नहीं है | वह तनन्‍्त्रश्नद्ध नही है। उस राज्य के अर्थ को यहाँ तक खीत्रा जा 
सकता है कि वह राज्य-जैसा रहे ही नही # 

इस तरह गाधी राज-कारण को चलाते हुए भी सगठित और केन्द्रित 
सत्ता, याती स्टेट, को विकेन्द्रित भी करते गये । सत्ता की अपेक्षा व्यक्ति को 
उन्होंने अधिक ही महत्व दिया और कहा कि हुकूगत डी सफलता इसमे है कि 
वह रहे ही नहीं । उस जीवन-क्रम का उन्होंने घाटत करके बताया जहाँ आत्य- 
न्तिक व्यवस्था रहती है, फिर भो अलग से कोई व्यवस्थापक आवश्यक नही 
होता । आदर्श समाज स्व्रय अपने भीतर से नियमित होगा वाटरी नियामक 
उसके लिये अनावश्यक हो रहेगा । 

गांधी जी सक्षेप में उस जीवन-नीति के मृत उदाहरण है जिरा पर 
ब्यवित और समाज का आगामी निर्माण टोगा | उस नीति के कुछ ये सूत्र 
बन सकते है .-- 

(१) आवश्यक है कि व्यक्ति का वाह्मकम्र उसके अन्त.करण से टूटा 
हुआ न हो । प्रेरणा उत्तरोत्त र व्यक्ति को अपगे अन्तरतम से प्राप्प बरनी चाहिए 
व्यक्ति के अन्तरतम में ईब्वर का निवास है । इसलिए जं। *हाों से अपना 
आदेश और निय्रम प्राप्त करता हे वह सता कर्मी हं।कर सर्वथा नििप्त 
बनता है और इस तरह उसका स्वल्य-कर्म अतुल फल देना हे । 

(२) इन्द्रियों को बुद्धि मे, बुद्धि को मन में, मन +ऊ आत्मा में युक्त 
करके जो विराजता है, वह जगत्‌ 57 प्राप्त करता हे । 

(३) सत्य ही एक हे, इसलिए अपने मे थेष हऐ प्रति व्यक्ति का सम्ब- 
नए अहिसा का हो हो सकता है । ऐसे है सन्‍्य का साक्षात्कार सम्भव हे । 

(४) तत्पर अहिसा, यानी सक्तिय सेवा, बिना सिद्धि नहीं। भविन 
उसी सकमंक रूप में उपलब्धि बनती है । 

(५) मनुष्य जंसे भोजन बिता नही जो एकता, वेसे हो क्रम बिता 
उसे जीने का हक नही। आता । श्रम से बह भोजन-वसन ले । यह गा सेवामय 
और यज्ञार्थ ही ही सकता है । ऐसा न करके जो लेता है वह भोरी करता 
है । 

(६) मानव-सम्यन्ध अहिसा पर बनेंगे तो उनके बीच श्रम का और 
श्रम के फल का आदान-प्रदान जहा तक हो सीधा और शुरूभ होंगा । उपज 
ओर खपत के बाच विनिमय के माध्यम के तौर पर श्रेणी को और सिफ्के को 
आने की कम-से-कम आवश्यकता होनी चाहिए । 
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(७) समाज की रीढ़ है उत्पादक श्रमिक । पदार्थ का सच्चा मालिक 
भी वही है। शेष उसके बाद आते है। इस तरह व्यवस्थापक और हाकिम 
बोझ हैं, जिनको शने: शने: हटना और स्वयं श्रमिक बनना है। 

(८) प्रकट टिसा अन्दर के ढेष भौर बेर आदि का परिणाम है| 
व्यक्तियों, श्रेणियों और समहों मे विग्रह और प्रतिस्पर्धा का सम्बन्ध अरान्त 
है। उस आधार पर प्राप्त किया गया कोई परिवर्तन शुभ और स्थायी नहीं. 
हो सकता । 

(६) अनीति और अभप्र्म से यद्ध ठानना ही जीवन की प्रगति है 
अर्नति का नेतिक होकर और अधर्म का धामिफक होकर ही सामना, या प्रती- 
कार किया जा सत्ता है। उसका उपाय हे आपसी विचार-विनिमय, कष्ट- 
सहन और फिर आवश्यक होने पर अस7 4 ४ और सत्याग्रह । 

(१०) दूसरे को याष्ट देकर उसे 4 छा नहीं जा सकता | कष्ट सह 

ठी उसमें हृदय परिवतन छाया ता सर | है । क्योंकि अन्त से वह मुझसे 
भिन्‍न नहीं है, इससे मेरी सच्ची व्याता उस डा बिना न रहेगी । फिर भो वह 
कस राम का है जौर जपनी व्यवा में से मे 2 नी ज्ञान्ति पाता हूँ यही मेरे 
निकट उपलण्धि टै। उपवास इसी आात्म-्प ले वी वर्म-नीयि का एक रूप है । 

(११) सापा भूरोछ रोलिज्वाान भाचार-व्यवह्ाार आएं से हमारे 
बीच अन्तर पड़ हा है, उनको मान डे%र भी #म अविर्चाउत श्रद्धा रखनी 
नाहिए कि सब हम एक ही बुएबर के है <र सब अपनी-अपनी भाषा और 
प्र्मों के द्वारा एक ही भगवान्‌ का पूजनेक् ज॑नता-मरन्‍टा भगवान्‌ की इच्छा 

होता है । इससे मृत्यु वा टिलाब में ४” शी से टंडे ट८प नहीं जा सकने । 
मत्यु तो मित्र बनकर आती है ओर इन 2" ३ ! भंटना है। 

(१२) झझटे ज्यादातर नासमर # हती है। इससे धीरज और 
में विश्वास तहीं खोना है । विकतवास « 0 से व्यक्ति सिदवगनीय बनता 
पर ऐसे कोर्दड ठगाया भी जाय ता डर न नही है । 

मयकत व्यक्तित्व का साथन-यूत्र अत्यों से ोजा जा रहा है । भारत 
में जिसे पराग-साथना कहे, वह यही ठेय .कत- ? ता एफराकरण है। मानसन्ञास्नी 
आमास पाते रहे है कि व्यक्तित्व अगर अपन में पूरी तरह गठ जाय ता उसमें 
से कितनी न विराद शक्ति प्रस्फुटित होनी चाहिए। अ' के अन्तरभेंदन से जो 
दा वित आज प्राप्त करली गई है, वैज्ञानिकी को कई पीढ़ियों से उसका अनुमान 
था । विभवत अणु की संयुक्त-मानव को तुलना में बिसान ही क्‍या है ? मेरा 
मानना है कि इस सम्पूर्ण एकीकरण, अखदीकरण, का ब्यौरेवार विज्ञान 


| 


ड् 
है 
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कझोधक को गांधी जी के जीवन-प्रयोग से प्राप्त हो सकता है। उनकी वाणी 
और लेखनी में उसकी टीका भी पूरी मिल जाती है। सत्य का यह समग्र 
और वैज्ञानिक प्रयोग एक ऐसा चमत्कारपूर्ण आविष्कार है कि उसके प्रकाश 
और परिणाम मे सहस्नाब्दियो तक अनेकानेक शास्त्र, साहित्य, और सयोज- 
नाओ को स्वरूप मिला करेगा और मानव मानवोत्तम बनने की राह पाता 


, रहेगा । ७ 
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गांधी का आविर्मात्र : 
नये युग का आरम्म 


गांधीजी ने अपने मे जीवन के सभी पहलग्रों को सिद्ध करने का यत्न 
किया । इस टप्टि से स्वाभाविक यह प्रइन है कि क्या गाधी जी के जीवन को 
सामने रमकर हम बता सकंगे कि उनके ब्रह्मचय और उनकी ब्रह्मोन्मुसता 
का क्या स्वरूप था ? किस प्रकार वहाँ उन्होंने ब्रह्म को पाया ? रसके उत्तर 
में मैं तो यही कहेँगा कि गाधी जी पर में अधिकार नही रखता हुँ। सम्मति 
देना भी विवाद उपजाना होगा। उसलिए उससे भी बचना आवब्पक है। 
अभी गाधी इतिशस के पुरुष हे । शुद्ध धर्म के बन नही पाय्रे है कि जिनसे 
प्रकाश मिले, रवार्थ आर ससारिक का नाता सब छूटा ही रहे । अभी तो देश- 
काल के प्रति मिले लाभ मे से हमने उन्हें देखा और लिया है। जब केवल 
आत्मलाभ की भाषा ही शेष रह जायगी तब उस अवगाहन मे जाना निश्श- 
कित हो सकेगा । 

एक बात अवश्य कही जा सकती है और वह प्रकट है। जगत के 
सुख-दुः के विग्रह में से ही यदि उन्होने क्रिया तो ब्रह्म का लाभ किया । सेवा 
की दत्ति और चर्खे के उपकरण पर जो उनका बल रहा उससे यह भी देखा 
जा सकता है कि हर दूरारे में, अथवा शेष समस्त इतर मे, उन्होन ब्रह्म को 
खोजा और देखा | जगत्‌ से कटकर किसी अलग ब्रह्म की शोब उनमे नही 
थी । ब्रह्मचर्य की अपेक्षा मे यह भो गाधी जी में देखा जा सकता है कि स्त्री 
से दूरी उन्होंने नही चाही और नही बनाई । बल्कि उनको लेकर घर-घर से 
देवियाँ निकली और पतिधर्म से उठकर बलिधम अपना रही । स्त्री को स्त्रीत्व 
से आगे व्यक्तित्व देने में गांधी जी से बढ़कर शायद ही कोई इतिहास का 
चरित्र ठहर सके | यह महिमा मेरो दृष्टि में उनके ब्रह्मचर्य की ही थी। 
स्त्रियाँ उनके पास नितांत निरापद और सुरक्षित ही अनुभव नही करती रही 
होगी, बल्कि वे श्रपनी अंतग्र'धियों से भी वहाँ मुक्त बन आती होंगी । नहीं 
तो उस मोहिनी को समझा नही जा सकता है जो कुलीन से कूलीन, दर्पी एवं 
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संशभ्रमशील महिलाओं को बेसुध बना डालती थी । 

गाधी जी चार पुत्रों के पिता और पत्नो के कामासक्त पति रहे थे । 
स्‍त्री के स्त्री को समझने का उन्हे अवसर नहीं आया, यह नही कहा जा 
सकता । शुकदेव की तरह उन्हें किसी तरह नहीं माना जा सकता। अत. 
उनका ब्रह्मचय॑ अबोधता का नहीं हो सकता था | स्त्री के स्त्री ही होने का 
पता जिसे न चले, ऐसा शायद कोई ब्रह्म चारी हो सफ्ता हो तो गाधी वैसे 
ब्रहावारी न थे । ।फर भी वह अबाध ब्रह्मचयं हो हा सकता है जिससे उनके 

हात्मापन के यज्ञ में अनेकानेक विदुयी, सानितो कामलागिनियाँ अपनी सब 

सम्भावनाओ को तिलाजलि देकर आहन होने बह आई । क्‍पा शबित थी 
कि रेशम छोउकर सुन्दरियों ने टाट पहना, विछास छोड़कर कष्ट अपनाया 
और भोग मे पलट के सेत्रा मे अपने को स्वाहा किया | निरुचय ही यदि ये! 
ब्रह्मचर्य था तो बह प्रेम से स्तिग्ब ओर आऊ्षफ रहा होगा, वर प्रखर तथा 
प्रचग्श और वर्जनशील ब्रद्गाचयं न था। कुछ मानो में वह उसे बिलकुछ 
उलटा ही या कि जो स्त्रो को निमतण देता या और उसके लिए परम अब्य- 
थेनीय और वरणीय होता था। जा हो, गै मानता हूँ कि वह ब्रद्माचय्न असल 
था और सकल था । 

अब नक ग्रार्थजी के जीवन के प्रगट पक्ष पर ही विशेप जकाश 
पडा हैं। मेरे मन में प्रअत है कि क्या यह उनका ब्रह्माचार ही न था 
जिससे आककंबित होकर एक राष्ट्र कया सारा ससार ही मानो उद्ध छित और 
तरगित हूं। गया ? भारत मे तो तवासों छागो न उनके दक्शारे पर अवन प्राए्य 
को होम दिया | और करोडा जीवन गल से मरे जावर नर आए। इस 
पह्माच्ञार पर कुछ प्रकाश टाटने की बात भी वदा जा सनी ८ । परन्तु हसपे 
जबाब में ता मै यरी कहूँग! कि मैं इसको उनकी संगठर-द्ञमतरा नह्षो, ब्रक्कत ई- 
क्षमता का फल मानता हें कि देश और समार उसक पौल्े उमर पड़ा और 
अपने का होम देने की लालमा से उद्बीप्त द उठा । सगठन ना काग्रेंस ता 
था और वह संगठन अतिम दिलों में उतस बिद्धद 2 नहीं गया, बल्कि उलटा 
चल निकला । सगठत की भूमिका पर सकलता-विकुडता का चाढ़ू जैसे देखा 
जाय, उनकी चुम्तकीय गक्ति से इन्कार नही हिया जा सकता । , 

हम सभी अपने को देते और दूसरे का जपने मे लेते है । ईसके साधन 
हमारे पास हुआ करते है झरं।र और मन । निश्चय ८ हने साधनोी'से परादान 
ओर आत्मप्रदान भश भर हो पाता है। मन पूरी तरह दिया नहीं जाता, न 
अपने में लिया जा सकता है। छ्षरीरद्वारा प्राप्तितों इतनी खडित और 
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क्षणिक होती है कि तभी ऊब हो ग्राती हे। गांधीजी के पक्ष में जीवन का यहै 
देन-लेन का व्यवहार समग्र और आत्मिक भाव से हुआ । भात्मता एक के 
द्वारा सबको मिलती है, उगी तरह एक के द्वारा सबको प्राप्त होती है। चल- 
घुम कर उन्होंने विश्व को चुकाना नहीं चाहा । व एक-एक से मित्रता बनाने 
का कार्यक्रम रखा | बल्कि विदेश, वर्ग और व्यक्ति का विरोध या निरोध में 
भो उन्हें कठिनाई नही हुई । जो हुआ वह यह कि शत्रु-मित्र, स्वदेश-विदेश की 
भाषा के नीचे उन्होंने अपने को आत्मता द्वारा दिया और प्रत्येक को उसी 
आत्पता द्वार ग्रहण किया । परिणाम यह हुआ कि वेयवितक कर्म से वह राष्ट्रीय 
बन गये और राष्ट्रीय कम से सावभोम बन गये । 

आप देखेंगे कि यह किस कोरे रागात्मक प्रेम का कार्यक्रम न था । 
ऐसा होता तो गोला सै उन्हें न मरना पड़ता। न उम्र-भर बार-बार जेलों 
मे जाना पड़ता । असल में सेवा याद व्यवित की थी तो प्रेम एक मात्र सत्य 
का था| इसलिए एक-एक व्यक्त्ति को या देश को अपनाने की उन्हें आयश्यकता 
नहीं हुई । सब उनके बनते चते गये तो इस,छए कि सत्य में सब आप ही एक 
हो+,र समाये हए है। लेकिन छेम सत्प का था, इसीलिए यह घटना घटी कि 
अनेक को उनत आन लता हुआ मालम हुआ और ग्रतक का उन्हें अप्रेम 
ही नही, द्रव तक सिठा | मैं इसकी बहुत मडत्वतृर्ण गिनता हूँ कि उनकी 
मृत्यु हुई नड्री, की गई। महत्यपृर्ण इसलिए कि मनुष्य को ओर से की ज,ती 
है, होती टी वेब ईब्वर को आर से है । ईईइचर का ओर से जो अमर-नत्त्व 
का प्रतीक हाकर जाए उसे मारत याला मनुष्य का रकय अतकारटो यही 
उचित जान पड़ता है। इससे माला समर जीवन दर्शन खिल उठता है । 

जजली तन *34। है ता काठा आस्मान ज्योति की रेखाग्रो मे एक 
साथ दरक जाता हे। देसी तरह काल ऐसे अकाल पुष्यो से चमककर मानों 
अपन मे तरेट देकर टूट रहुया है। काठ बीच से फट जानता है और इन पुरुष 
का आविर्भाव नये युग का आरम्भ बन जाता है। यह सभे उ चत और सगन 
से आगे अनिवाय लगता है कि अकाल पूछ्प को अकाल मृष्ट हो। ऐसी ही 
मृत्यु से काल मानों अमरता को अपने बोच अयकाश देन को विवश हाता है । 

स्पष्ट है कि अकाल मत्यु तभी हो सकती है जब व्यतित से प्रतिस्पर्डा 
और प्रतिद्व ष की ऐसी शक्ति का उद॒मव हो जो उछ७िष्न ओर विचलित होकर 
हत्या और ठिया पर उतारू हा जाथ। यह प्राक्रया मादा शूल शिव-शवित के 
ग्रभिनन्‍्दनस्वरूप घटित 7 ता है । 

अकाल मृत्यु को में साहमान्वित करना चाहता हूँ, ऐसा मतलब आप 
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ने लें। यीशु कै साथ चोरों ने भी फाँसी पाई थी। मतऊब यह कि जिनको 
शोष॑ ओर केन्द्र मे लेकर तीब्र प्रेम और तीज दष जगत्‌ की मथता हुआ ऊपर 
आ उठता है, वे मानो परमेश्वर की ओर से मानवता के आत्म-मथन के 
निमित्त भेजे हुए अवतारी पुरुष दी हंते हैं। उस कृती के उदाहरण से जगत्‌ 
आत्म-दशन और आत्म-लाभ का अवसर पाता है। मानों उस उपलक्ष से 
आदितत्व अपने अना द द्वद॥० में जूकते हुए दीख आते हू । राम-रावण, पाडव- 
कौरव, धर्म-अधर्म का युद्ध चाक्षब-जगत में प्रत्यक्ष हो * जाता है । 

गांधी के जीवन के साथ वही मृत्यु मेल खाती है जो उन्हे मिली । 
मानो वह उनके जीवन-पाठ को परिपूर्णता दे देती है। प्रेम का अहिसा कह 
सतते है, ले'कन सत्य के बिना सब अधूरा है यह पाठ उम्त ग॒त्यु से अमोध 
बन आता । सभव था कि जोवन-द्वारा वह कछ ग्रोञ्ल भी रह जाता और 
हम उध ५: 'मा के लोक-पश्ष को टी देख पाते । मृत्यु रो तानो उसके अछौ- 
किक पक्ष के पी ठका भी सू्प्ट हो जाती है । 

ग्र।प कह सकते है कि तब क्‍या प्रवाहमान जगत्‌ में नि हल प्रशाहमान 
जीवन-मत्य ही ब्रह्म है ? जीवन-जगत से बाहर क्या और कुछ भी शेष नहीं 
माना जा सकता ? 

तो मै कहूँगा कि हाँ, जो कहो सही है। जो कहो थोडा है। लेकिन 
जीवन और जगत्‌ से बाहर जो हो उमसे जीवन और जगन्‌ स्वयं बाहर हो 
जाएंगे । जिससे जीवन बाहर और जगन्‌ बाहर हो, ऐसा ब्रह्म क्या ! पर 
जीवन और जगत्‌ को बाहर में परिधि रूप जा देखन के हम आदी ह सो 
उसमें यह न भूल जाएँ कि भीतर से और भीतर, ओर उसके भी ओर 
भीतर केन्द्र तक पहुँचने का सदा ढी अवकाश रहने वाला है। अस्मि अध्तति के 
पार की वह अवस्था है । या अस्ति नास्ति के पार की कहा । ब्रह्म परात्पर 
है । वह स्व है, वह पर है, वह स्व-पर के पार है। अर्थात्‌ जिन शब्दा में भी 
लो चाहों उसे लेकिन लेने के लिए ही उन गब्दो को मानो । शब्दों मे अटकों 
नहीं । कारण, शब्द से जो सूचना मिलती है वह वरतुगत हो जाती।है अनुभूति 
की नही रहती है । अनुभूति उपलब्धि है। वहाँ शब्द मौन है। प्र हमानता 
भी मानो वहाँ शांतता हो जाती है| 
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गांधी जो का अखंड योग 


गांधी जी के बारे में बहुत लिखा गया है । उनका काम हर तरफ़ फंला है 
और उसके अनगिनती पहल हैं । उनके दान को शब्दों में बाँधना ऐतिहासिक 
के लिये आसान नहीं होगा । फोई क्षेत्र नहीं जिसमें उनका असर समाया न 
हो । उनका प्रकाश दर तक और हर कोने में पहंचा है। उनकी छाप समय पर 
गहरी है और हिन्दुस्तान के तो इस चौथाई सदी का इतिहास उन्हीं की साँस 
से बना है। 

लेकिन उनके वाहरी काम और असर के जरिये गांधी जी की अस- 
लियत तक पहुँचने में कठिनाई भी हो सकती है। धप में सूरज को देखने में 
आँखों में चकाचोंध समा जाती है । तब सूरज ठीक-ठीक नजर नहीं आता। 
उसी की रोशनी की झलझलाहट हमें उससे परे रखती है। इसलिए अक्सर 
लोग, धूप पाकर जिनका सूरज से मनोरथ समाप्त नहीं होता और जो उससे 
आगे भी सूरज की सचाई पाना चाहते हैं, उपाय करते हैं जिससे सरज और 
उनके बीच को धूप उन्हें झ्राँखों न लगे । ऐसे ही मुझे प्रतीत होता है कि गांधी 
जी की असलियत को पाने के लिए उजागर राजनीति में से न देखना, या 
या उससे असंलूग्न होकर देखना, ज्यादा ठीक होगा। उनके श्रान्दोलन अथवा 
उनकी संस्थाओं में से उन्हें देखना घुएँ में से आग, या कलेवर में से आत्मा 
को देखने के समान हो सकता है । 

हमारी भाषा स्वार्थ की है। भाषा का प्रयोग है कि अमुक ने हमें 
प्रकाश का दान दिया । कृतज्ञता से यह कहना कठिन ही है। पर सत्य में हम 
जानते हैं कि प्रकाश जो देता कहा जाता है, खुद में तो वह जलता ही है। 
प्रकाश को वह नहीं जानता, जलने को ही जानता है । प्रकाश इस स्कबं: जलने 
का ऐसा प्रतिफल है कि जिसमें अपने-आप में कोई अभीष्टता नहीं है, केवल 
एक अनिवायंता है। 

गांधी जी के जमाने में रहकर हमारे लिए सम्भव नहीं है कि हम उनके 
प्रति कृतज्ञता की भाषा से बच सके । उन्होंने हमको हमारी मनुष्यता की 
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सधि दी है | हमारी आँखें खोली हैं। उस हिन्दुस्तान में हम रहते हैं जिसकी 
रगों में उन्हीं के जगाये प्राण दौड़ रहे हैं। इससे अभिनन्‍्दन और अनुगमन 
द्वारा हम गांधी को प्राप्त कर प्रसन्‍न होते हैं । 

लेकिन अगर हम क्ृतज्ञता के भाव से ऊपर जा सके और गांधी जी 
की महिगा में न रहकर उनकी सत्यता में उतर सकें तो हमें स्तब्ध रह जाना 
होगा। तब शायद भय से हमारा मन रुक जायेगा । नेता मान कर उनके प्रति 
जय-जगकार का गड्जार तब हमसे कदाचित्‌ न फूटेगा । बल्कि हमारा हृदय 
एक गम्भीर अनुकम्पा और अज्ञात भीषिका से भर आयेगा। हमारी आँें 
तब भीग आयेंगी और लगेगा कि हमारी तं|चे की धरती शून्य हो गई है और 
एक अतल में हम खोए जा रहे हैं । 

गांधी जी का बाहरों रूप मोहक है। लेकिन उनकी भीतरी की यथा- 
थंता थर्रा देने वाली हो सकती है। वहाँ एक ऐसा महाशून्य है क्रि जिसको 
थाह नहीं और विरले को उसमें कॉँकने को हिम्मत हो सकती है । 

व्यक्ति जो करता है वह उसी का रूप है जो वह है। होना ही करना 
है। कर्म का मूल भाव में हे । इससे उसकी पहिचान भी वहीं है । यानी आदमी 
के महत्व की परख इसमें नहीं है कि वह क्‍या करता है, बल्कि वह तो इसमें 
है कि वह क्‍या है। 

इसी भाँति गांधी जी की यथार्थता राज-कर्म में नहीं भाव-धर्म में देखनी 
होगी । राजनीति कर्म-गत है. धर्म भाव-रूप । इससे धर्म-प्राण होकर ही 
राजनीति सत्य है, अन्यथा वह प्रपंच है । धर्म से विहीन कर्म बन्धन की सृष्टि 
करता है | वेसे कर्म फे मल में अकर्म नही रहता, अहंकार रहता है। गांधी 
जी का कर्म स्वभाव-सहज है। यहाँ तक कि उसका कत त्व भी गांधी जी पर नहीं 
है। बड़े-से-बड़ा काम इसीसे उनकी नीद को अटका नहीं पाता है । 

इस प्रकार गांधी जी का कर्म गांधी जी का माप नहीं है। इस जगह 
वह सब देशों और इतिहासों के राजपृरुषों से अलग ह6 । राजकीय महापरुषों 
का कर्म विराट्‌ किन्तु व्यक्तित्व संकीर्ण होता है । मानो उस कम! को वह॒त्ता 
के पीछे मन-प्राण की संकुचितता छिपी रहतो है। किया जाने बाल काम देश- 
देशान्तर-व्यापी, किन्तु करनेवाला मन अ्रहम-सीमित होता है । धार्मिक पुरुषों 
की बात इससे न्यारी है| कर्म ऐसे व्यक्ति के पाप्त शुन्यवत्‌ है श्रौर भाव पर 
उसके कोई निजता की सीमा नहीं रह जाती । इससे ऐसे व्यक्ति का स्वल्प कर्म 
कालान्तर में बृहत्‌ फल उत्पन्न करनेवाला हो जाया करता है । 

ग्रांधी जी दूसरे अधिकांश प्रसिद्ध कर्मण्य्‌ पुरुषों से इस जगह पृथक है । 
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छोटे काम या बड़े काम जैसी संज्ञा उनके पास नहीं है। काम कोई भी छोटा 
नहीं है, इसीसे न कोई बड़ा है। असल में श्रान्तरिकता से पृथक बाहरी काम 
जैसी वस्तु ही उनके पास नहीं है। यह उनकी विशेषता संसार के कामिक 
पुरुषों से उन्हें अलग करके इतिहास के आप्त और झुवकत पुरुषों की पक्त में 
रख देती है । 


गांधी जी की सम्पूर्ण सत्यता को झलक के लिए उनके रचनात्मक | 
कार्यक्रम के अध्ययन से अधिक उनकी निप्ठा के मनन की ओर भुकना होगा । 
क्या वह यज्ञज्वाला है जिसमें कि उनका क्षण-क्षण जलता और उटजलता हुआ 
बीतता है? क्‍या व्यथा है जो उन्हें धारण रखती है ? अचुक और हर दिन 
प्रातःसन्ध्या प्रार्थना के रूप में उस व्यक्ति में से उच्छवासित होनेवाली बेदना 
क्या है ? वह राम-नाम को रटन प्रकृति में क्या है जो इधर पैतीस वर्षों से दिन- 
रात के किसी पल उनमें नहीं थम पाई है ? मेरा आग्रह है कि इसी अज्ञात 
और अज्ञेय महा रहस्य में गांधी जी के व्यक्तित्व की सचाई निहित है । 


राज-कर्म में तो वह विरोधाभास के पुञ्ज है । जगत्‌ के प्रति असंख्य 
उनके पहल हैं । उस ओर से वह एक पहेली हैं, प्रइन हैं, अचरज है । वहाँ वढ़ 
एक ऐसी विचित्रता है, जिसे एक-सी उपयकक्‍तता के साथ विक्षिप्त और अलो- 
किक कहा जा सकता है। ब्रे-से-बुरे और अच्छे-से-अच्छे विशेषण का उनसे 
लोटना नही होता, सब विशेषण उन पर ठहर सकते हैं-- वह अमाधारगता 
ऐसी है । किसी के निकट वह धूते तो दूसरे के निकट वे महाग्मा पर वह 


निविशिष्ट क्या है जहाँ सब विशेषण छूट रहते हैं और निपट «»नता ही 
उनकी बच रहती है ? 


मेरी प्रतीति है कि उनके व्यक्तित्व की सत्यता वहाँ नही जहाँ 
नानाविध कर्म में वह विभकत हैं । बल्कि उस जगह है जहाँ वह अपनी निष्ठा 
में संयुक्त और अखण्ड हैं। राजनीति में गांधी जी समय की भांति चंचल ओर 
प्रवाही हैं । बहुत उनके रूप है और अपने ही वाक्यों से वह बंधे हुए नही है । 
वहाँ वह माया के समान रपटीले है । पर कही अवश्य वह अविचल और ध्रूव 
हैं, और वहीं उनके व्यक्तित्व के व्यूहू की कुञ्जी भी है । 

धर्म और राजकारण प्रकटत: दो हैं। एक है नित्य घिद्धान्त, दूसरा है 
सामयिक व्यवहार । एक की परिभाषा काल से अछूती है, दूसरे की भाषा 
पल-पल बदलती हुई काल-गति से बनती है। पहले घर्मं की राह पर सन्त 
सुनसान की ओर गया है, ओर दूसरे की सिद्धि में सरदार को घमसान में 
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बढ़ना हुआ है। सन्‍त और सरदार के आंद्शों-में विराध रहा हैं। एक का सत्य 
दूसरे के लिए मिथ्या हो रहा है। धम-बिश्वासी ने जगत्‌ को माया कहकर 
उसपर शभ्राँख मूंदी है और तलवार के अभ्यासी ने ईश्वर की: श्रोर पीठ देकर 
जगत्‌ को बस में किया है । 

इन दोनों राहों के राहियो को समझने में हमें दिक्कत नहीं होती । 
उन दोनों का द्व॑त जैसे दोनों को स्पष्ट करता है। पर गांधी जी के व्यक्तित्व 
में इतना निपट अद्व॑ त है, ब्रह्म और जगत्‌ में इतना ऐक्य है, कि ढ त से प्रकाश 
पानेवाली बुद्धि गाधी के आकलन मे असमर्थ हो रहेगी | श्रद्धा-सयुक्त बुद्धि, 
जो अज्ञय को क्षोभ में इन्क्रार नही कृतार्थता मे स्वीकार करती है, योग से ही 
गांधो की समन्वित सत्यता को हृदयगम किया जा सकेगा | 


गांधी जी को कर्म के क्षेत्र में ही सम्भवत: सबसे अधिक अनुयायी मिले 
हैं। धर्माचार्यों की पक्ति में गांधी नहीं है । निस्सदेह कमं-निवत्ति को उनसे 
प्रतिष्ठा नही प्राप्त होती । इस का रण नही कि धर्म से अधिक कर्म पर उनका 
जोर है, बल्कि इसलिए कि धर्म की साधना उनके निकट कर्म-हीनता में नहीं 
सतत कम-मयता में ही है । 

आध्यात्मिक अकर्म की सिद्धि उनके लिए सेवा-प्रेरित अजस्र लौोकिक 
कर्म में ही है। इससे वह लोक (कर्म) प्रवत्तंक से अलग कोई धर्म-प्रवत्तंक 
नहीं है। पर सामान्य अर्य में लोक नेता भी वह नहीं है। लोक-कर्मी उनसे 
परेशान ही अधिक हैं'। उद्योगीकरण का उनसे विरोध ही हुआ है, और शक्ति- 
स्फीत कर्म के उफान को उन्होंने सदा ठड छीटें दिये है। स्पष्ट है कि लोक- 
कर्म के माध्यम से उनके जीवन के अविकल सत्य को प्राप्त करने में भूल हो 
सकती है । 

मेरे मत से उनकी साधना अखंड योग की है। स्वार्थोषयोगी से अधिक 
सत्यशोधी की दृष्टि से यदि देखेंगे तो उनके राजनेतृत्व के पार उम्के आत्म- 
योग-साधन पर ही हमारी निगाह ठहरेगी। उनका योग शासुत्रीय नहीं 
साहजिक है; ऐकान्तिक नहीं अखण्ड है । जीवन के परिपूर्ण ऐक्य का विह प्रतीक 
है। उनकी साधना में जगत्‌ और ब्रह्म का अन्तिम इन्द्र भी लूय को भाप्त होता 
है। 

उस योग का सार है कि अपने में अखंड और युक्त बनो । भन, वचन 
और कर्म में अन्तर न रहने दो | विचार, उच्चार और आचार एक और अभिन्‍न 
होवें । इस अभ्यास में उत्तरोत्तर मनुष्य-पात्र प्राणि-मात्र के साथ एकता की 
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अनुभूति होगी । इसी में उस परमात्मा के साथ योग का राभ होगा जो सब 
में व्याप्त है। इसो में से व्यक्ति, देश और जगत्‌ की मुक्ति सिद्ध होगी । 
इसमें कर्म छुस्व नहीं होगा, उस पर से व्यविन की निजता की सीमा उठ 
जायगी । तब स्थूल-कर्म पूजा के समांन पविन्न और व्यक्ति-कर्म प्रकृत 
(परमात्म) कम के समान मुक्त, गभीर और विराट होता जायेगा । ४ 
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ख़गर गांधी जी होते ? 


अगर गाधी जी होते ?--यह ठाली की कल्पना कुछ इस आदत का परि- 
णाम है कि हम गाधी जी की तरफ देखते रहे हैं। उस जिज्ञासा के मूल मे शायद 
यह भाव हो कि वढ होते तो हमारे कन्‍्धों पर हमारा ही बोझ न आ रहता । 

फिर भी आपने उस ढंग से वह प्रइन सामने छा रखा है तो अनुमान 
को उधर ले जाना उपयोगी भी हो सके, ऐसा लगना है | 

गाधी जी कुछ थोई काछ इस धरती पर नहीं रहे | सामान्य से काफी 
ज्यादा उन्होंने आयु पायी और यह मारा जीवन सतत्‌ कम से भरा रहा। 
विश्राम और बीमारी का लाभ औसत से उन्हें बहत ही कम मिला । उनके 
इस तमाम जीवन-विस्तार में आदि से अन्त तक, एक सत्र त्यापा हुआ देखा जा 
सकता है | गाघी जी का जीयन जैसे उतना अपना न था, अत बिखरा और 
बेंटा न था, जितना भगवान का था, इससे एक लोकोंत्तर लगन मे पिरोया 
हुआ था। मानो शक सिद्धान्त, एक जीवन-नीति, एक जीवन-दर्शेन का वह 
प्रयोग मात्र था, उसका स्पष्टीकरण, चित्रीकरण था । मानव-धर्म का वह 
एक भाष्य था | और मै मानता हुँ कि उस जीवन को विराम ठीक वहा मिला 
जहाँ भाव और अर्थ वी दृष्टि से गांधी-वाक्य भी विराम पर पहुँच रहा था | 

जीवन का यज्ञ बनाना होगा ओर मृत्यु को उसका अन्तिम अध्ये । जैसे 
यही सन्देश गाधी जी ने अभ्पन चरित्र द्वारा लिखा और अपनो मृत्यु द्वारा 
उसको यवोचित विराम दिया । 

जहाँ तक सिद्धान्त का प्रइन है, कोई समस्या अछनी हही बचती। 
जैसे हर कुछ गांधी जी के उदाहरण में खुलता #आ देसा जा सकता है । 
समस्या व्यक्ति की, समाज की या राज को कोन ऐसी रहुंती हे जिसके 
हुइक की तरफ संकेत वहा ने हा। यो समस्याएं स्वयं में समाप्त कभी होने 
बाली तन है । ऐसा हो तब तो जीवन का अन्त भो हुआ मानिये । इसीसे देखते 
हैं हि गाधो जो के उठने के बाद, और आसपास, समरवयाए जैसे बिकट से और 
विकटतर ही हुई है। यानी समस्याओं का निपटाना उसका काम ने था । अपनी 
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समस्याएँ हमें स्वयं फेलनी और चुकानी होगी । यह आशा भूठ है कि हमारी 
उलझनों को लोकोत्तर कोई अवतार आफर सुलझाएगा । नही, उसके लिए 
स्वयं हमको जुझना होगा । अवतार वह नहीं जा डूबते को तारता है वह तो 
वह है जो स्वयं तिर कर इबते को तिरने की राह सुझा जाता है । 

इस तरह गाधी जी के जाने ही लगता है जैसे अन्धी और अंधेरी 
ताकतों ने हमें घेर लिया है। अभाव तो कही रहता नही, चारो दिशाए उसे 
भरने को टूट पडती हैं। गाधी जी के तिरोभाव पर भी सहसा छगता है जैसे 
प्रकाश गया, तो जाने कहाँ-कहा से अन्धवार जगह भरने को आ गया है | 

यह स्वाभाविक ही हे । गाधी जी का प्रेग यदि पावर उखाड़ कर हमें 
अपने साथ सटा ले चदा था तो अनिवार्य / कि गावी जी के जाने पर हम 
ग्रपने १२ अपने नीन पाएँ और उसे कि गाजी के नही अब तो हम अपने ही 
अनुसार चलना चाटते 7। टसमें असगत उछ नहीं है | गाती जी के रहते जो 
उनके त्याग पर चले, वे गायी के बाद अपने भाग एर क्यों न आ जाते ? इस 
तरह, जान पटता है गाधी जा अपने साथ अपनी राट भी लेत गये है । अब 
हिन्दुस्तान वी याग्रेस और उसकी स्वराजी सर्वर उस तरफ से आजाद और 
बेलाग है और यह अच्छा ही ह । 

लेकिन गाध्ीजी वेग के ही न थे । केवल वेग के छाग नो आते है और 
चले जाते है । मानों वे फ्िसी अन्धी वासना के प्रतीक टोते है। इससे उनका 
मूल्य सामयिक रहता है । इ।तहास उनके ऊपर से निपल जाता है | जेसे उनमें 
एक हो सतह होती है, विस्तार; गहराई वे ऊचार्ट नही, जो काछ के तल को 
भेद कर पप्र भी फंलती हे । ऐसे छलांग अन्धड उठान के अछावा कुछ बन या 
बना नही पाते | लेकिन गाधी जी प्रकाश के व्यक्रित ये। प्रकाश इतिहास जगाता 
है । वह सत्साब्दिया के आर पार दीखनता है | गाते जी के प्रति यह अनिवार्य 
है कि राजतनतिव शेत्र म जो उनके साथ गे दीरे ने अब दुबिय्रा में छटे और 
खोये दिखाई दे । जोर या्ी जो के तत्व के लिए थे २ह जाय जो उनके साथ 
नहीं रहे चच्नि या स्वेय होकर रहे झससे उत्द अन्य और दर रहे । कारण, 
वे वेग नटी काश चाहते मे । राजनीतिक प्रद्मत्यों मे ऐसे छोग क्रम दीखगे। 
पर गाधी जी का छो बम न पायगी तो उन्ही के बल पर । एक दिन होगा 
कि वह लो फैलेगी और ऊची 3ठेगी कि जगत उसके प्रताश भें अपना मार्ग 
पहलाने और आगे बढ़े । 

गाधी जी की प्रदत्तिया तो अनेक रहो, पर प्रेरणा एक । समय-समय 
पर उस प्रेरणा ने अभिव्यवित की तयोत भाषा हो । पर निष्ठा सदा सत्यो- 
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न्मख रही और गांधी जी देश या स्वराज्य किसी के खातिर सत्यतीर्थ की 
अपनी यात्रा में विध्न नहीं स्वीकार कर सके । अहिसा में से उन्हें सत्य पाना 
था। ऐसा था इसीलिए नई-नई चुनौती उनके आगे आई और नित-नये कतें- 
ब्य की पुकार उन्हें प्राप्त होती गई। पूर्णता से और पूणंवा की ओर उनका 
प्रयाण रहा । कभी वह अपनी ही प्रद्वति या अपने ही मन्तत्य की सीमा से 
नहीं बंधे । और इसी लिये उनसे रचनात्मक कर्म और उसके कमियों को नई- 
नई सूझ ओर नये-नये सूत्र मिलते चले गये । 

यह पूर्णता से पृर्णतरता की ओर बढ़ते चलने में हू। गांधी जी की 
विधेषता है। कभी वह जीवन की अप्ुक धारणा की नियमित्रता (झूटीन) में 
नहीं घिरा । सृष्टि का नवोन्मेष सदा उसे स्फूर्त, प्रवाहा और हरियाज़ा 
बनाये रहा । कभी वह जीवन जमकर कड़ा नहीं पड़ा । इस तरह प्रत्येक परि- 
स्थिति और प्रत्येक सूचना के प्रति उसकी सर्जनात्मक प्रतिभा जागरूक और 
अच्क रही । जगत्‌ को नैना रचनाओं का वह निरन्तर दान करती चली 
गई । 

अगर गांधीजी होते! --तो निश्चय दो फरवरी को वर्धा जाते । वहाँ 
रचनात्मक कार्यकर्त्ता और दूसरे अहिसक जीवन-नीति के विश्वासी जमा होने 
वाले थे। अनेक सूत्री रचनात्मक कार्य को पहले उन्हें एक्र सूत्र और एक 
आत्मा में गूंथ देना था। वह देख (रहे थें कि अगोपांग फैल रहे हैं, आत्मा 
सिकुड रही है। देख रहे थे कि संगठन ऊपर जम रहा है और व्यक्ति तले 
दब रहा है। किन्तु अन्त में तो श्रद्धा को लेकर अटूूट रहने वाला व्यक्ति ही 
है, तंत्र ता जड़ और सामयिक है। इसते भारत को यदि उबरना है, और 
भ्रहिसक रचना यानी शुद्ध संस्कृति का फिर से नमूना बनाना है, तो खण्ड-खण्ड 
फंली सूखी प्रद्धत्ति में आत्मत्व दहकाना होगा। समग्र ग्राम-सेवा का रूप 
मिखारना होगा । ऐसे सेवकों को गाँव-गाँव में जा गएना और इस तरह सच्चे 
लोकतन्त्र को धरती में से उगाने में लग जाना होगा ॥ 

यह तो आतरिक और तात्कालिक काम | 

लेकिन इसके बाद ? वर्धा मे एक्राघ सप्ताह के भीतर इस काम के 
पुरा होने के बाद ? | 

मुझे निश्चय है कि इसके बाद का काम उनके आगे और भी अमोघ 
होकर स्पष्ट था। उस सम्बन्ध में उन्हें रंचमात्र संशय न था'। न रत्ता चूक 
उनसे उस बारे में होने वाली थी । ' 

हिन्दुस्तान उनकी छाती पर एक से दो हुआ था । उनकी घोषणा थी 
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कि किसी का ईमान 'राष्ट्रद्रत' है तो मेरा *राष्ट्रएक्य' है। मैं उसके लिए 
मर भिट्ृगा । लेकिन फिर भी कॉमग्रेस की रजामदी से हिन्दुस्तान बीच से 
काटा गया | हिन्दू और मुसलमान, जिनकी एकता उनका जब्त रही, एक दूसरे 
के गले पर छुरी लेकर टूटे । ऐसी नशस नर-हत्या हुई कि कभी न हुई होगी। 
फरोडो आदमी घरबार से उखड़ कर बेघर और बेगाना हुए । गांधी जी की 
आँखों सामने यह हुआ ! लेकिन गांधी जी ने १हा, “हुकुमतें दो चाहे हुईं. 
दिल दो नही हुए ओर नहीं हो सकते ।” गांधी जी तो जानते थे, देखते थे 
कि सारी मानतता का दिरझू जब एक है, तब डिन्द्र-मसऊूमान भरा कितने 
दिन अपने को छकदम दो मानकर जं!ते रह सकेंगे | यह तो बच्चों का खेल 
है और क्रोध और &ष की बन आई है। गुस्सा गिरेगा तब दोनों रोएगे और 
गले मिलेंगे । तब पाएगे कि दुई ऊपरी थी, भीतर का दिल तो सरा एकता 
याडी प्यासा था । 

य' श्रद्धा उनसे एक क्षण के लिए भी दूर नहीं हो सकती थ्री । इस 
लिए उन्होंने नहीं माना कि नए वे। हुए पाकिस्तान में से जिन हिन्दू और 
मक्खों का भाग आना पड़ा है थे बारिस वहाँ नहीं पहुँच पाएगे। उन्होंत 
कटा कि पाकिस्तानी मुगलमान को साथित करना होगा कि वह उनन्‍्सान है। 

ही तो गाधी जी न खुद चेन छेगे, न उसे चन लेने देंगे। सब बबबरियत के 
बावजद वह अनुभव करते थे कि अगर भगवान्‌ है तो इन्सान में जरूर है । 
आज वह सोया है तो कल उसे जाग पड़ना है। इन्सान जानवर नहीं हो 
पायगा । हुआ है, तो नहीं रह पाप्रेगा | मे तो उसके अन्दर के भगवान के 
आगे अलख जगाये ही रहना है। इसलिए उन्दोंने हिन्दुस्तान के हिन्द से कहा 
कि, जो भी हो, मुथ्चलमान तुमसे कम इन्सात नहो है और हिन्दुस्तान की जमीन 
पर उसे वह सन अधिकार होगे जी एक हिन्दू को है। वह अनथक पुफारते 
रहे कि ऐ हिन्द, हिन्दु धर्म को मारना नदी चाहते तो मसलमान के साथ 
गतृक बरतों । सही कि आग लगी है, मगर णह तो और वजह है कि लगी 
मे और आग न लूगाओ ॥ दीवानगी फंली हे तो क्या दीवाने बनोगे ? यह 
मूह रे, कहा, और वात मनों न उतरी तो अनशन की मूक पर दर्दे की असर 
भाषा में यही कहना शुरू किया ! 

साफ था कि यहाँ हिन्दुस्तान में मुसलमान की जान की तरफ से उन्हें 
जरा ढारस हो कि पाकिस्तानी मुसलमान के सामने उन्हें हो रहना और 
वहाँ सदा अलख जगानी है कि 'ऐ रसूलेपाक को मानने वालो, ऐ दीनदा री, बताओ 
कि क्‍या हिन्दू को तुम यहाँ नहीं बसने देने वाले हों ? बताओ कि कया हक 
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है जो तुम्हारा है, और हिन्दू का नहीं ही सकता ? कौन वह दीन है कि जो 
यहू बताता है ? हिन्दू जब तक यहाँ आराम से नहीं रह सकता, सलाम॑ंती 
से गुजर-बसर नहीं कर सकता, तब तक क्या तुम्हारा यह पाकिस्तान है ? क्‍या 
इस तरह वह नापाक नहीं हो जाता ?' 

मेरे मन में रत्ती भर सन्देह नहीं है कि वर्धा को एकाध सप्ताह देने के 
बाद उन्हें पाकिस्तान जाना और वहाँ सच्चे इस्लाम का आइना पेश करके 
कहना था कि इसमें देखकर कहो, क्या तुम मुसलमान हो ? 

हन्दुस्तान और पाकिस्तान में शरणाथियों की समस्या कितनी विकट 
रही, कहना व्यथं है । दोनो तरफ के अरथंतन्त्र को उसने झकझोर डाला। 
हकूमतों के पांव उससे डगमगाये रहे और अब भी डगमग हैं | शरणार्थी जब 
तक हैं, और उनकी याद उनके साथ है, दोनों हकुमतों की आपसी जलन और 
अनबन भी सो नहीं सकती । ऊपर समझौते हूं।ते रहेगे, नीचे आग भी सुलगी 
रहेगी | अन्याय में नीव डाल कर कौन इमारत खड़ी रही है ? पाकिस्तान 
अगर मुस्लिम राष्ट्र होकर रहता और उठता है, तो क्‍या वह मुकाबले में 
हिन्दू राष्ट्र का आप ही समर्थन नही बन जाता ? तब यहाँ हिन्दुस्तान में 
हिन्दू जातीयता (राष्ट्रीयता) की बाढ़ क्‍यों कर रुक सकेगी ? इस तरह 
आपस का अलगाव और वेर-विरोध ही सत्य हो रहेगा | यदि नही थे कभी 
तो अब वे दो राष्ट्र होगे और एक दूसरे के अहित में अपना हित देखेंगे । 

साफ है कि अन्तर्राष्ट्रीय उलसन इस समस्या के आस-पास उलझी ही 
रहेगी । हथियार के जार से इसका निबटारा हो सकेगा, यह भ्रम है। दुनिया 
अंब इतनी एक है कि किन्‍्हीं दो हकुमतों की लड़ाई दुनिया की लड़ाई बने 
बिता नही रह सकतो । (रहती है तो मान लेता होगा कि बड़ी ताकतों का 
स्वार्थ उनके ढ्रा खेल रहा है) और तोसरे महा समर को अपने आंगन में 
न्योतने जैसी भयंकर भूल कोई न होगी । 

गांधी जी सवाल की इसी जड़ में जाने वाले थे। जातीय द्वेंप को रहने 
देकर आगे खशह।ली और शान्ति के सपने की तरफ नहीं बढ़ा जा सकता। 
हकूमतें इस काम में बेकार हैं। विद्वंप बढ़ा सकती हैं ४! उस वे काट नही 
संकतों । हकुमतें चाहे-अनचाहे स्थापित स्वार्थ बन रहती । सलिए उनके 
आस-पास द्वेष मं3राता और पुष्ठ होता है। पर जनता तो दढ्वंप में फूकती ही 
है, इससे वह जानती है कि द्वंघ असली चीज नही है। गांधी जी के मन में तय 
था कि जनता, पाकिस्ताने की या हिन्दुस्तान की, अन्त में उनकी बात सुनेगी । 
अखिर सरकारें जनता के हाथ की पुतली हैं। इससे जनता के बीच में जाकर 
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जन-मत को चेताना होगा । कोई सरकार जन-मत जागने पर उल्टी चल सकती 
ही नहीं है। इसलिए न उन्हें हिन्दुस्तान की हकुमत की तरफ न पाकिस्तान 
की हकूमत की तरफ देखना था। सीधे आदमी के दिल के दरवाजे खट-खटाने में 
उन्हें लग जाना था । मैं निश्चित हूँ क्रि यदि गांधी जी होते तो अन्तर्राष्ट्रीय 
राजनीति की बिछात पर, अपने झगड़ों की ओट में, हिन्दुस्तान-पाकिस्तान 
मुहरों के मानिद चले नही जा सकते थे । 

यानी, दूसरा काम गांधी जी का अवश्य ही यह होने वाला था कि 
हिन्द्‌ और मुसलमान शरणा्ियों को ढारस दें, हिम्मत दिलायें, और ऐसा 
लोकमत पैदा करें, हिन्दुस्तान से ज्यादा पाकिस्तान में, कि दारणार्थी अपनी- 
अपनी जगह और अपने-अपने धध्धा 7 वापिस आ बसें । दोनों जगह उनके 
धर्मस्थान सुरक्षित हों और नागरिट अधिकार समान रहें । 

तीसरी बात, जिसके सम्बन्ध रे वह कभी शिथिल नहीं हो सकते ये 
यह थी कि शासन कही सेनिकता हर तत्तावाद की श्रोर ने बढ़े । अन्त में 
हकूमत की अपने आप में अनावश्यक हो रहना है। इसमे व्यवहार में उसको 
उत्तरात्तर उमी ओर ले जाने पर धन रखना होगा । इस तरह केन्द्रोकरण 
नहीं, सत्ता का, कर्म का, विकेन्द्रीक "' इप्त है। अविकाधिक हमको लोकचेतना 
से काम लेना और परत्पर सहयोग 5। उमार कर चलना है। नहीं तो मानव- 
दक्ति तल मे जड़ी-भूत रहेगी भऔैर रग:-झगड़ और प्रतिस्पर्दा से नाता समस्याएँ 
उत्पन्त करेगी । तब हठात्‌ पैसे के जो से, यानी नर्फीति (इन्फ्लेशन ) पैदा करके, 
सरकार को अपने को कायम रखना ' « बड़ी-बड़ो योजनाओं के नक्शा के फेर 
में जनता और उसके सवाल को डाल रखनण् होगा । 

कटाल को गाधी जी कुछ उर" तरह की बला मानते ये । ये आदमी 
को असहाय और सरकार को नवं-स "य बनाने की दिशा का कदम है। इसी 
राह आगे चलकर सरकारों का अ्रग- रण्ट्रीय स्पर्धा में उतरना पड़ता है और 
युद्धौद्यागों की तैयारी बाधनी पढ़ता 7" । भीमोद्योग भी कुछ उसी तरह की 
व्याधि है । उनसे स्थापित स्वार्थो थक. गाहिएयां कुछ इस तरह उपजती है कि 
आखिर एक ही उपाय रह जाता और वह सावंतान्त्रिक राज्य की स्थापना । 
उसी को दूसरे शब्दों मे कहें 'स्टेट के गीटठिउ्म! । भीमोद्योग से पदार्थ को बहु- 
तायत तो होती है, लेकिन उसका अनिकांश स्टेट को कृत्रिम बुभुक्षाओं को 
भरने में जाता है और शेष वितरण की विषमता और कठिनता के 
कारण यथास्थान नही पहुचता । इस तरह भीमोद्यागों से जब कि एक तरफ 
अभाव की समस्या दूर नही होती, तब वर्गं-विग्रह और वर्ग-विद्वेष की नई 
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समस्या और उत्पन्न हो जाती है। यही धरती है जिस पर उन वांसनाओं की 
खेती होती है जो जाने अनजाने एकछत्र सत्ता को अनिवार्य बनाती है । 

गांधी जी कभी यह स्थिति नहीं भाने देने वाले थे कि अधिकार तो 
सब सरकार के पास रहें और जनता के पास सिर्फ कतंव्य । अपनी वाणी से 
और कम से वह बराबर वातावरण में यह भावना भरते रहते थे कि राजा तो 
सेबक है और प्रजा मालिक है। अफसर नौकर है और जनता उसको वेतन 
देनेवाली है। इस तरह अधिकार सब जनता के पास टं, और अफसर के पारा 
केवल कतंग्य । राजा और प्रजा के बच सेवक और सेव्य का सम्बन्ध बदठ कर 
उल्टा हो जाय, राज्य जनता की सेवा करे तो नहीं बल्कि उत्तमे सेवा याहें-- 
यह गांधीजी एक क्षण के लिए नही सह सकते थे । भूखी और नगी जनता के 
प्रतिनिधि होकर वह सरकार से जवाब्र तलब करने वाले थे। इसी अर्थ में 
सरकार के वह संरक्षक ओर सहायव थे । अन्यथा क्या निरन्तर और सतत्‌ 
वह बागी ही नहीं रहे ? वही आगे भी रहने वाले थे । सरकारों को सदा ही 
उनसे थर्राते रहना था, नहीं तो उन्हे प्रजा के प्रति विनम्र बनना था । 
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गांधी की व्यथा 


३० जनवरी १९४८ को गाबीजी देह से छूट गये, मानो ममता से छूट 
गये । पहले हम उन्हें अपनी ममताओं के माध्यग से, लाभालाभ को दृष्टि से 
देखते थे। देह से उट जाने पर अब उन्हें आत्मा से ही पाया जा सकता है ! 

एक समय लाप! जब गाधी जी और काग्रेस अछा-अठण/>२ग हो गये । कांग्रेस 
राप्ट-वेतना लेकर ही जीती थी, वही उसका जिम्मा बन गया । अतः उसने 
सत्ता प्री । गाधी गे कहा, “सत्ता मत अपनाओं | कांग्रेस का राष्ट्रीय थर्म 
पूरा हुआ अब राज | के आसन पर मत बेठो, सेवा का धर्म रखो । 'इस प्रकार 
जब तक काग्र सवाले शासन की अपनी जिम्मेदारी मानेगे, वे गांधी डी की रा 
से दूर पटते जायेंगे। आगे तो वे स्वय जिस दिक्षा में चलेगे उससे गांधी की राह 
चलने बालो को राष्टद्र टी करार दिया जायगा। उन्हें दश्ड दिया जाएगा,'शही द' 
भी वनाया जाथगा। वही समय होगा जब कि गांधीजों की आत्मा का सन्देश 
प्रकट होगा । अर्भी तो चरखा और खादी फैशन नफ है ! 

तप्त राष्ट्चेनना ही युद्ध की प्रेरक बनती है। राष्ट्र वी सत्ता सर्वोपरि 
मानना भगदार है। गारध। भरत का न पा--सस्कृति का, मानवता का था; 
हमने उसे राजनेता, राष्णुपिता मात्र माना । इससे ट्म स्वयं नीचे गये और 
उन्हें भी नाचे ले जा रहे है । भ्रभी तो हमारा गांध;जी से उपयोगिता का ताता 
है। जब वह नाता सत्य-शोध का बनेगा, तब गांधी राष्ट्‌ का ही न रह जायगा, 
समृची मानवता का बनेगा । गाधीजी को सामने रख कर हम राष्ट्रीयता को 
मानवता के साथ निभा सकते हैं । जो दिसा से प्राप्त हो और उमी से सरक्षित 
रखा जा सके वह मागवता का धुत्र मुल्य नही । गांधीजी ने सिखाया क्रि राष्ट 
का मानवादर्श से विरोध नहीं है। विरोत्र हो वहां राष्ट्रीयता नहीं, राष्ट्रमद ही 
है और यह राष्ट्मद ही झ्रागे साम्राज्यवाद बन जाता है। राष्ट्यद्ध में गांधीजी 
सबसे आगे रहें। वाद में जब वे नोग्राखली में घूमते थे तो वहां भी वे सच्ची 
राष्ट्रीयता का निर्माण कर रहे थे। 

गांधीजी का परिपूर्ण सन्देश ईद्बर-प्र।्थंना ओर चरखे में मिल जाता 
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है । राम-नाम वे सोते-जागते कभी नहीं भूलेते थे । चरखे का नियम भी उन्हों- 
ने बराबर निभाया । प्रार्थना से गांधीजी का प्रभिप्राय था कि हम अपनी श्रद्धा 
उस परमनियन्ता से जोड़ कर चित्त की विषमताएँ गला डाले। पर सामाजिक 
सत्व के अभाव में वह ईश-प्रार्थंना को अपूर्ण मानते थे । बिना मानवीय संबंध 
के विचार के ईश्वरीय आराधन व्यसन तक बन सकता है । चरखे द्वारा 
हम दूसरे से अपने पड़ोधी से--हितेक्य में मिलते हैं । चरखा वह साधन है, 
जिसमें मेरा और दूसरे का हित सयुक्त हो जाता है । भक्ति और अध्यात्म में 
उससे सामाजिक तत्व का प्रवेश होता है, स्वर्ग का स्वप्न धरती की ओर आता 
है और आदर्श व्यवहार पर । आज तो समाज मे प्रत्येक व्यक्ति दूसरे के लिए 
खतरा बन उठा है । 

हमारे कर्म की भाषा कमाई और पैसे से बनती है। अर्थ की कमाई पर 
आश्वित हमारा सब जोवन कमं है । जीवन द्रव्य-सचालित हैँ । छाभ की दृष्टि 
प्रमख है, बड़ा, प्रभुव और प्रतिष्ठित बनने की चाह हैं। सिक्‍का श्रम को खीच 
लेता है। जहां दो-दो फर्लाग तक पवका फर्श हो वहाँ फल और मिष्ठान्न को 
बहुतायात हो जाती है और गाव बेहाल दीखते है । चरखे से गांधाजी ने चाहा 
था कि उत्पादन और उपण्गोेग के बीच खाई न हो । बीच भरटइयें बीच से बचें । 

गांधीजी को विचार के द्वारा पकड़ना सम्भव नहीं। कोई ऐसा तिपय 
नहीं जो गांधीजी को ढक छे या उनसे बच जाय । कोई ऐसा विशेषण नहीं 
जो उन्हें ढॉप ले | यदि गांधीजी का पन्थ बना तो जो प्रीति का था बट तत्व 
का हो रहेगा। जो इन्सान था वह मूरत रह जाएगा । जब हम आत्म-समर्थन में 
गाधीजी को लाते हैं, तो अन्याय करते हैं । जो गाध। अमर है वह क्षण-कर्म का 
नही था । । हम उनका पनन्‍्थ नहीं, उनका दर्द, उनकी व्यथा देखे और समझे । 
राजनीति में ही गाधी को न देखे | राजनीति तो क्षण-क्षण बदलती है और जो 
कल पद पर था आज नही जो आज है, कल नहीं रहेगा। गांधी भपने समय के 
साथ सीमित नही था । गांधी तो सत्य का साक्षात्कार चाहते थे; उनके मार्ग में 
राजनीति आ गई, जैसे सागर की ओर बढ़तो हुई नदो के मार्ग में ऊबड-खाबड़ 
आ जाते हैं । | 

गांधीजी भ्रात्मवान नेता थे । राजनी तिक नेतृत्व में भी । उनसे अधिक 
सफल कौन हुआ ? उनके सामने कई नेता आये, पर कभी भी किसी के प्रति 
उन्होंने विरोधी भाव नहीं रखा। सत्य और अटिसा पर चलने से व्यक्तित्व 
कूंडित नहीं होता, ऐसी आस्था उन्होंने जगा दी । प्राणी-मात्र को प्रेम करना 
अहिसा' है और भ्रसत्‌ के प्रतिकार के लिए उद्यत रहना सत्य' है। इन दांनों 
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का युगपत्‌ साध कर चलने से बड़ा 'योग' नहीं । 

पहले दीन और दुनिया अलग-अलग थे । गांधीजी ने उन्हें मिलाया। 
उन्होंने कहा कि तन सब दुनिया का और मन सब ईइवर का । दरिद्र केवल 
दरिद्र नही, दरिद्र नारायण है। अपने को उपकारी या सुधारक समझकर चलने 
से नही चलेगा। सम्पन्न पशरचाताप करें, क्योकि दीन उन्ही के पाप के कारण दीन 
हैं । इस प्रकार गांधी ने 'नर' मे 'नारायण' का भाव भरा और नारायण को 'नर' 
प्राप्त करता सिखाया ।यदि हमारे काम में 'उपकार का भाव हो की सेवा में से 
तो वह गांधी का न रहेगा । 

अभी तो लगता है कि सारे रास्ते पँसे से खुलते है। मेरे पाम इतना 
पैसा है ही, क्योकि दूसरे को रोजगार देने का दभ करूं ? कोई आदमो जो 
हाथ मे श्रम और मन में प्रीति लेकर आता है भूखा क्‍यों रहे ? आज “श्रम' 
और स्नेह' में मुल्प नही रहा। मूल्य सिक्‍क्रे मे आ गया है। आदमी को रूतियाओ, 
पैसे को पकडो, जीवन व्यवहार यह बना जा रहा है। गाधीजी ने हमे क्या दान 
दिया ? क्‍या फ्रेवल देश का स्तर राज्य ? या जीवन का वास्तब्िक 'मूल्य' ? सत्याग्रह 
गाधी जी की सबसे बदी देन है। लाथो के विराध मे एक व्यक्ति को भी अपने 
लिए जीने और मरने का हक है । जब लोकतत्र बहुमत को अल्पमत पर लदने 
का अधिकार न देगा, तभी हम पशु-समाज से मानव समाज की ओर बढेगे। 
गाधीजी ने चाहा स्नेह में से श्रम आये । श्रम और स्नेह मूल्य बने । जैसे रोगी के 
प्रति सहानुभूति, व॑से ही अपराधी के प्रति भी हो । दण्डशक्ति से मानव-सस्कार 
नही होता ! 

आज के दिन हम उस गार्धी को याद करे जो बेदना और व्यथा का था । 
जिसके लिए यह सम्भव नहीं था कि अप लिए कुछ रख ले । बा ने उन्ही की 
खातिर चार रुपये क्या रव लिये, उसके लिए भी अखबार मे छापा और प्राय- 
दिचत किया । एक गरीब बटन मिली जिसने कहा नहाऊ तो कपठे कैसे धोऊ ? 
बस, बाद मे वे पूरा कप-ा न पहन सक्रे । और आज हप सोचते है कि देश में 
अमीरी लाने के लिए स्वय पहले हम अमी र बन ले | दौलत-उत्पादन बढ रहा है, पर 
चैन कहाँ ? दिल्‍ली का बभव किस रूपा की स्वर्णपुरी से कम होगा ? पर हम 
रायण को नहीं याद करते, राम को याद फरते है, जो राज छोड़ सानद बन- 
वास को निकल गए थे। मरदे के बाद आदमी का प्यार हो याद रह जाता 
है । आज एक आदमी दूसरे में ग्राश्वासन नहीं पाता, अत: सब चितित है । 
ह्वास की स्थिति है। क्या वह स्वस्त समाज है, जिसमे सभी को अपनी चिन्त। में 
बीतते और सूखते रहना पड़े ! 
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कमे-ज्वर में स्वास्थ्य प्रकट नहीं होगा । गांधी कर्म में नहीं हैं, 'अकर्म' 
में, अध्यात्म में है। गांधी का कर्म स्वच्छता और प्रामाणिकता में है। आप 
गांधी का गिनाया । काम करें उससे नट्टी, आत्म-प्रेरणा से निरपेक्ष सेवा करें, 
तभी गाँधी का काम होगा 


ब्रकाक पुरुष गांधी :: ६० 


गांधी-नोति 


कहा गया कि गांजीदाद पर कुछ लिखकर दं। मेरे छेल्ले गांधीवाद 
शब्द अयथार्थ है | जहाँ वाद है वहाँ विवाद अवदग है। वाद का लक्षण है कि 
वह प्रतिवाद को विवाद द्वारा खंडित करे और इस तरह अपने को प्रचलित 
करे । गांधी के जीवन में विवाद एकदम नहीं है। इसलिए गांधी को वाद द्वारा 
ग्रहण करना सफल नहीं होगा । 
गांधी ने कोई सूत्रतद्ध मन्तव्य प्रचारित नहीं किया है। वेसा रेखाबद्ध 
मन्तव्य वाद होता है | गांधी अपने जीवन को सत्य के प्रयोग के रूप में देखते 
हैं । सत्य के साक्षात्कार की उसमें चेप्टा है। सत्य पा नहीं लिया गया है, 
उसके दर्शन का निरन्तर प्रयास है। उनका जीवन परीक्षण है। परीक्षा-फल 
आँवने का काम इतिहास का होगा, जा क उनका जीवन जिया जा चुका होगा। 
उससे पहले उस जीवन-फल को तौलने के लिए बाट कहाँ हैं, देखने के लिए 
दूरी (पस्पे तिटव) कहाँ है ? 
जो सिद्धान्त गांधी के जीवन द्वारा चःरतार्थ और परिपुष्ट हो रहा है, 
वह केवल बो'द्धक नहीं है। इसलिए वह केवल बद्धिग्राह्म भी नहीं है। वह 
सणचे जीवन से गग्बन्ध रखता है। इस लिहाज से उसे आध्यात्मिक कह सकते 
है । आध्यात्मिक, यानी धामिक । व्यक्तित्व दा और जीवन का कोई पहलू 
उससे बचा नहीं रह सकता | क्या व्यक्तिगत, क्या सामाजिक, क्‍या राजनैतिक. 
अथवा अन्य क्षेत्रों मे वह एक-सा व्यापक है । वह चिन्मन है, वादगत वह नहीं है । 
गा।धी के जीवन की समची त्रउधनता भीतर सकल्प और विश्वास की 
निपट ए%+.ता पर कायम है । जो चिन्मय तत्त्व उनके जीवन से व्यवत होता है 
उसमें खंड नहीं हैं। वर सहज और रवभाव-छूप है। उसमें प्रतभा की आभा 
नी है, क्योति प्रतिभा दन्हज होती है। उसे निग्ण अद्वत तत्त के प्रवेश 
में देख सकें तो उस जीवन का विस्मयकारी वेचित्रय दिन की धृप-जैसा धोला 
और रणपफ़ हो आयगा । अन्यथा गांधी एक पहेली है जो कभी खुल नहीं 
सवर्त। । कूुजी उसकी एक और एक हो है। वहाँ दो-पन नहों है । वहाँ सब 


गांधीन्‍न्नीति : : ६१ 


दो एक हैं । 

“सर्वधर्मान्‌ परित्यज्य मामेक शरण ब्रज ॥” समूचे और बहुतेरे मत- 
वादों के बीच में रहकर, सबको मानकर किन्तु किसी में न अटक कर, गांधी 
ने सत्य की शरण को गह लिया। सत्य ही ईइवर झौर ईश्वर ही सत्य । इसके 
अतिरिवत उनके निकट ईश्वर की भी कोई और भाषा नही है; न सत्य की 
ही कोई और परिभाषा है। इस दृष्टि से गाधी की आस्था का आधार अवि- 
दवासी को एकदम अ्रगम है । पर वह आस्था अटूट, अजेय और अचूक इसी 
कारण है | देखा जाय तो वह अति सुगम भी इसी कारण है । 

कहाँ गे याधी को कम की प्रेरणा प्राप्त होती है, इसका बिना झनुमात 
किये उस क में का अंगीकार करना कठिन होगा । स्त्रोत को जान लेने पर मानो वह 
कम सहज उपलब्ध हो आएगा । गांधी की प्रेरणा शत-प्रति-शत आस्तिकता 
में से आती है। वह सर्वथा अपने को ईश्वर के हाथ में छोडे हुए है। ऐसा 
करके अनायास वह भाग्य-पुरुष हो गये हैं। जो वह चाहते है होता है. क्योकि 
जो होने वाला है उसके अतिरिक्त चाह उनमें नही है । 

बौद्धिक रूप से ग्रहण की जाने वार्ल। उनकी जीवन-नोति, उनकी 
समाज-नी ति, उनयी राजनीति इस आस्तिकता के आधार को तोडकर समझने 
की कोशिश करने से समज़ मे नही आ सकती । उस भाँति वह एकदम विरो- 
धाभास से भरी, वक्रताओं से वक्र और प्रपचों से क्लिप्ट मालूम होगी । जैसे 
मानो उसमें कोई रीढ़ ही नहीं है । वह नीति मानो अवसरवादी की नीति 
है । मानों वह कुटकौघल है । पर मुझे तो ऐसा मालम होता है कि यह कुटकौशल, 
यह कमंलाघव अनायास ही यदि ऊन्‍हे सिद्ध हों पाया है तो उसी कारण कि 
उन्होंने अपने जीवन के समचे जोर से एक और अकेले लक्ष्य को पकठ लिया 
है । और वह लक्ष्य क्योंकि एकदम निगुण, निराकार, अज्ञे य और अनन्त है 
इससे वह किसी को बॉध नहीं सक्रता, खोलता ही है। उस आदर्श के प्रति 
उनका समर्पण सर्वागोण है। इसालए सहज भाव से उनका व्यव/र भ॑ आदर्श 
मे उज्ज्बल और ग्रथिरए न हो गया है। उसमे द्विबिधा ही नहीं है। दुनिया 
में चलना भी मानों उनके लिए अध्यात्म या ध्यान है । नर की सेवा नाशयण 
की पूजा है। करमंसकौदल ही योग है | ईश्वर और ससार में वि रोध| यहाँ 
तक कि द्वित्व, ही नहीं रह गया दै। सृष्टि खु्टामय है और विष्ठा की भी 
सोना बनाया जा सकता है । यो किए कि सुप्द्िश्मे पृष्ठा, नर में नारायण. 
परशथंमात्र में सत्य देखने की उनकी साधला में से टी उनकी राजनीति, उनकी 
समाजनीति निष्पन्त टुई। राजनीति आध्यात्मिकता से अनुपाणित हुई, स्थूलल 
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कर्म में सत्यज्ञान की प्रतिष्ठा हुई और घोर धमसान में प्रेम और शान्ति के 
आनन्द को अक्षुण्ण रखना बताया गया । 

सत्य ही है। भेदमात्र उसमें लग है। इस अनुभूति की लीनता ही सब 
का परम दष्ट है। परन्तु हमारा अज्ञान हमारी बाधा है। अज्ञान, याती गरहं- 
काए । जिसमें हम है उसमें हो, अर्थात्‌ स्वयं में थून्‍्य, अपने को अनुभव करते 
जाना, यही ज्ञान पाना और जीवन की चरिता्थंता पाना है| यही कतंव्य, 
यही धर्म । 

विश्वास की यह भित्ति पाने पर जब व्यकित चलने का प्रयासी होता 
है, तब उसके कम में आदर्श सामाजिकता अनने आप समा जाती है । समूचा 
राजनीतिक कर्म भी इसके भीतर आ जाता है। देश-सेवा आती है। विदेशी 
सरकार से लड़ना भी आ जाता है। स्वराज्य वागम करना और शासन- 
विधान को यथावश्यक रूप में तोइना बदलना भी आ जाता है। 

वह कैसे ? 

सत्य की आस्था प्राप्त कर उस ओर चलने का प्रयत्न करते ही 
अभ्यासी को दूसरा तत्त्व प्राप्त होता है अधिसा। उसे सत्य का ही साक्षात्‌ 

हेलू कहिए । जैसे रात को चाँद का बस उजला भाग दीखता है, शेष पिछला 

भाग उसका नहीं दिखाई देता, उसी तरह कटना चाहिए कि जो भाग सत्य का 
हमारे सम्मुख है वह अहिसा है । वह भाग अगर उजला है तो कसी अपर 
ज्योति से ही है। लेकिन फिर भी वह प्रकाशोर॒गम (सत्य) स्वयं हमारे लिए 
कुछ अज्ञात ओर प्रार्थनीय ही है। और जो उसका पहल आचरणीय रूप में 
सम्मुख है वर्री अहिया है। 

गत्य में तो सव है एक | लेकिन यहाँ इस ससार में तो झस जैसे जोटि- 
काटि आदमी दीखते हैं| उनके अनेक नाम 2, अर वर्ग है। ईश्वर में 
आरथा रखूं ता टस अनकता + प्र बैसा आचरण करू “ उन अजनेको में भी 
कोई मुभे अपना ग्गानता है, कई पराया गन है । वार सगा है, दसरा ठेधी 
है। और उस दुनिया के उद्ार्वों मं भी कूठ मरे छिए जटर है उुछ सन्‍्य औपध 
है । इस विपमता थे भरे सार के प्रति ऐव विखास वा लेकर में झेस बन 
करूँ, यह प्रश्न होता है । 

आस्तिक अगर ऐसे त्रिकट जवसर पर सशय से घिर कर ऑस्निफनता 
को छोड़ नहीं बैठता, तो उसके छिए उबर ही उत्तर है। बंद उत्तर है, 
आहिसा । 

जो है ईदवर का है, ईब्वर-कृत है। मैं उसका, किसी का, नाश नहीं 
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यथाह सकता, किसी की बुराई नहीं चाह सकता, किसी को झठा नहीं कह 
सकता, घमंड नहीं कर सकता, आदि क्तेब्य एकाएक ही आस्तिक के ऊपर 
भा जाते ८। 

लेकिन कतंव्य कुछ आजाय, तर्फ सुझायग/ कि, वस्तु-स्थिति भी तो 
हम देखें | आँख यथार्थ की झोर से मूंदी तो नहीं जा सकती | वह आँख 
दिखाती है कि जीव जीव को खाता है। मैं चछृता हैँ, कौन जानता है कि 
इसमें भी बढहुतों को असुविधा नही होती । साँस लेता हूँ तो बहुतों का नाश 
नहीं होता । आहार बिना कया मैं जी सकता हे ? लेकिन आहार में क्या हिंसा 
नहीं है ? जीवन का एक भी व्यापार द्िसा के बिना सम्भव नहीं बनता 
दोखता । जीवन युद्ध दिखलाई देता है। वहाँ शान्ति नही है। पग-पग पर 
दुविधा है और विग्रह है। 


तब कहे, कौन क्या कहता है। ऐसे स्थल पर आकर ईश-निष्ठा टूटकर 
ही रहेगी। ऐसे समय पागल ही ईश्वर की बात कर सकता है । जिसकी आँखें 
खली हैं ओर कुछ देख सकती सामने के प्रत्यक्ष जीवन में से, और इति- 
हास द्वारा परीक्ष जीवन में से, साफ-साफ सार-तत््व को पहचान लेगा कि 
युद्ध ही मार्ग है। उसमे बल की हो |वजय है, और बल जिम पद्धति से विजयी 
होता है उसमें हिसा आ जाती है तो बला उमसे हग डरे ? जो मजबूत है वह 
निबंल को दबाता आया है, भौर इसी तरह विकरान घटित होता आया है । 

मेरे रूपाल में श्रद्धा के अभाव में तक की और बुद्धि की सचाई और 
चुनौती यही है। * 

किन्तु समस्या भी यही है। रोग भी यही है । आज जिस उलझन को 
सुलझाना है ओर जिस उलझन को सुलझाने का सवाल हर देश में, हर काल 
में, कमक्षेत्र, में प्रवेश करने वाले योद्धा के सामने आयगा। वड़ यही है फि इस 
कुठक्षेत्र में मैं क्या कझ ? किसको छोड, किसको लू ? बूराई को कंसे पछाड़ ? 
बुराई क्‍या है ? क्‍या बुराई अटठुक अथवा अम्ुक नामधारी है ? या बृराई बढ़ 
है जो कि दु:ख देती है ? 

इतिहास के श्रादि से दो नीति और दो पद्धति चलती चल आई हैं । 
एक वह जो अपने में नही, बुराई को कही बाहर देखकर लर्लकार के साथ 
उनके नाश के लिए चल उठती है । दूसरी, जो स्वयं अपने को भी देखती 
है और ब्रे को नहीं, उसमें विकार के कारण आगई हुई बुराई को दूर करना 
चाहती और विकार का निदान अपने में वह खोजनी है। आस्तिक की पद्धति 
यह दूसरी ही हा सकती है । आस्तिकता के बिता बहुत मुश्किल है कि पहली 
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नीति को मानने और उसके वश्ग में हो जाने से व्यक्ति बच सके । 

गांधी की राजनीति इस प्रकार धर्मनीति का ही एक प्रयोग है। वह 
नीति संघर्ष की परिभाषा में बात नहीं सोचती । संघर्ष की भाषा उसके लिए 
नितान्त असंगत है। युद्ध तो अनिवार्य ही है, किन्तु वह धर्म-युद्ध हो। जो 
धर्म-भाव से नहीं किया जाता वह युद्ध संकट काटता नहीं, सकट बढ़ाता है। 
धर्म साथ हो, फिर युद्ध से मुँह मोड़ना नहीं है। इस प्रकार के युद्ध से श्षत्रु 
मित्र बनता है । नहीं तो शत्रु चाहे मिट भी जाये, पर वह अपने पीछे क्षत्रता 
के बीज छोड़ जाता है और दस तरह शत्रुओं की संख्या गुणानुगुणित ही हो 
जाती है। श्रत: युद्ध शत्रु से नहीं, छात्रुता से होगा । बुराई से छड़ना कब रुक 
सकता है ? जो बुराई को मान बैठता है, वढ़ भलाई का कसा सेवक है ? 
इससे निरन्तर युद्ध, अविराम युद्ध । एक क्षण भी उस युद्ध में आँख झपकने 
का अधकाश नहीं है । किन्तु पलकू-भर के लिए भी वह युद्ध वामनामृलक नहीं 
हो सकता । बह जीवन और मौत का, प्रकाश-अन्ध्रकार और धर्म-अधर्म का 
युद्ध है। यह बांडे की धार पर चलना है । 

इस प्रकार गांधी-नीति की दो झाधरारशिला प्राप्त हुई--- 

(१) ध्येय--सत्य । 

क्योंकि ध्येष कुछ और हो नही सकता । जिसमें द्विथा है, दुई है, 
जिससे कोई अलग भी है, वह ध्येय. कसा ? जो एक है, वह. सम्पूर्ण भी है । 
बह स्वयंभू है, आदि-अन्त है, अनादि-अनन्त है | त्रगाढ़ अप्था स ग्रहण करा 
तो वही ईश्वर । 

(२) धर्म- अहिसा । 

क्योंकि उस ध्येय को मानने से जो व्यवटार-धर्म प्राप्त हीं! आता है 
उसीका अंगीकरण है : अ्हिरया । 

अहिंसा इसलिए कहा गया कि उस प्रेरक तत्त को रबीकाद ह#। परि- 
भाषा में कहना नहीं हो गाता, नकऋार की हो परिभाषा ह५ रठ जाती है। 
उसको काई निश्चित राज्ञा ठोक खोल नहीं 'गतो । दिसा का अमव अहिसा! 
नही है, वह तो उसका रुप-मर है । उस अटिसा था प्रा७ प्रम 5) प्रेम मे 
और जीवन्त (पाजिटिव) अक्ति क्‍या है » फिर भी जएमगत और श्क्तिगत 
अम में अन्तर बाँधना कठिन हो जाता, और प्रेम शब्द में निपध + शछिए 
भी कम रहती ; इसी से प्रेमन कह कर कहा गया 'अधहिसा'। वह अद्विसा निष्क्रिय 
(पैसिव) पदार्थ नही है, वह तेजस्वी और सक्रिय तत्व है । । 

अहिंसा इस प्रकार मन की समूची द्वत्ति द्वारा ग्रहण की जानेबाली 
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शक्ति हुई । कहिए कि चित्त अहिसा में भीग रहना चाहिए। ओर सत्य है 
ही ध्येय । अब कहा जा सकता है कि मात्र इन दोनों--सत्य और अहिसा-- के 
सहारे साधारण भांषा मे लोक-कर्म के सम्बन्ध मे सीधा कुछ प्रकाश नहीं 
प्राप्त होता । सत्य को मन में धार लिया, अहिसा से भी चित्त को भिगो 
लिया, लेकिन अब करना क्‍या होगा ? तो उसके लिए है -- 

(३) कमं--सत्याग्रह । 

सत्याग्रह मानो कम की व्याख्या है। सत्य प्राप्त नही है। उस उप- 
लब्धि की ओर बढते रहना है । इसीमें गति (उन्नति, प्रगति, विकास आदि) 
की आवश्यकता समा जाती है। इसी मे कतंव्य और कर्म (इृइग) आ जाता है । 

यहाँ प्रघनन उठ सकता है कि जब पहली स्थापना मे सत्य को अखड 
झौर अविभाज्य कहा गया तब वहाँ अवकाश कहाँ रहा कि आग्रह हो ? जहाँ 
आग्रह है वहाँ इसलिए असत्य है। 

यह शंका अत्यन्त सगत है। और इसीका निराकरण करने के लिए 
दर्तं लगाई गई --सविनय । जहाँ विनय-भाव नही है, वहाँ सत्याग्रह हो ही 
नही सकता । वहाँ उस घोष का व्यवहार है तो जान अथवा अजान में छल 
है । व्यक्ति सदा ही अपूर्ण है । जब तक वह है, तब तक समध्वि के साथ उसका 
कुछ भेद भी है। फिर भी जो समष्रिगत सत्य की झाँकी व्यक्ति के अन्त करण 
में प्राप्त होकर जाग उठो है, व्यक्तित की समूची निष्ठा उसीके प्रति समर्पित 
हो जानी चाहिए | उस डटी रहनेवाली निष्ठा को कहां गया आग्रह, किन्तु उस 
आग्रह भे सत्याग्रही अविनयी नही हो सकता, और उस ग्राभ्रह का कृष्ठ और 
दण्ड अपने ऊपर ही लेता है। उसकी (नेतिक से अतिरिक्त) चोट दूसरे तक 
नही पहुचने देता । यानी सत्याग्रह है तो सविनय होगा। कही गहरे तल मे 
भी वहाँ अविनय-भाव नहीं हो सकता । कानून (सरकारी और लोकिक ) 
तक की अवज्ञा हो सकेगी, उसका भग किया जा सकेगा, लेकिन तभी जबकि 
सत्य की निष्ठा के कारण हो और वह अवज्ञा सर्वंथा विनम्र और भद्र हो । 

गाधी-नीति के इस प्रकार ये तीन मूल सिद्धान्त हुए। यों तीनो एक 
ही है। फिर भी कह सकते है कि सत्य व्यक्तिगत है, अहिसा 'सामाजिक और 
सत्याग्रह राजनीतिक हो जाता है । ४ 

इसके आगे सगठित और सामुदायिक रूप से कर्म की व्यवस्था ओर 
आन्दोलन का कार्यक्रम पाने के बारे में कठिनाई नही होगी ! व्यक्ति किन्‍्ही 
विजेष परिस्थितियों को लेकर पैदा होता है। इन परिस्थितियों में गर्भित भ्रादि- 
दिन से ही कुछ कतंथ्य उसे मिलता है। वह कतेगब्य कितना ही स्वल्प और 
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सीमित प्रतीत होता हो, लेकिन वहीं व्यक्ति की सिद्धि और वहीं उसका स्व- 
धर्म है। उसकी पूर्ति में से मानों वह रुब कुछ करने का द्वार पा छेता है। 
'स्वधर्मं निधन श्रेय:, परधर्मो भयावह. । 

इस भाँति वर्तन करने से विकल्प-जाल कटता है। कल्पना को लगाम 
मिल जाती है। बुद्धि बहकती नहीं और तरह-तरह के स्वगे-चिंत्र तात्कालिक 
कम से बहकाकर व्यक्ति को दूर नही खीच ले जाते । क्षणोत्साह की रोमांचक 
वृत्ति इस तरह मन्द होती है और परिणाम में स्वार्थ-जन्य स्पर्धा और आपा- 
धापी भी कम होती है । सबको दबा देने और सबसे आगे बढ़े हुए दीखने की 
ओर मन उतना नहीं लपकता और परिणामत व्यक्ति विक्षोभ और विषमता 
पैदा करने में नहीं लग जाता । महत्वाकाँक्षा की धार तब काटती नही । 
व्यक्ति कमंशाली तो बनता है, फिर भी भागाभागी से बच जाता है। वह मानों 
अपना स्वामी होता है। ऐसा नही जान पडता जैसे पीछे किसी चाबुक की मार 
पर बेबस भाव से अन्धी गति में भाग रहा हो । 

मझे तो मालूम होता है कि हमारी सामाजिक और राजनीतिक 
उल्लश्ननो की जड में मुख्यता से यही ग्रापा-धापी और बढाबढ़ी की प्रवृत्ति है । 
यह एक दूसरे की सभावनाओं में योग नहीं सधने देती बल्कि उनमें काट पैदा 
करती है। ऐसे मानव-शक्ति रचना मे न लगकर परस्पर को व्यर्थ करने में 
बर्बाद होती है । 

ऊपर यह आन्तरिक, आत्मपरक दुष्लिकोण की बात कही गई। यानी 
भावना-शुद्धि की बात । मुख्य भी वही है। पर प्रश्न होगा कि घटना की 
दुनिया में, स्थिति-परिस्थिति के साथ गॉधी-नीति क्या करना चाहती है ? उसमें 
क्या सुधार हो, और कंसे हो ? समाज का संगठन क्‍या हो ? आवश्यकता 
और आविष्कार का, उद्यम-आराम का, विज्ञान-कला का, शासन का और 
न्याय का परस्पर सम्पर्क और विभाजन क्या हो ? श्रम और पूंजी कैसे निबटे ? 
भादि-आदि-आदि । 

तो अ्रश्नकर्ता को पहले तो यह कहना आवश्यक है कि सारे प्रइन आज 
अभी हल हो जायेगे तो काल भी आज ही समाप्त हो जायगा । इससे प्रश्नों 
को लेकर एक घटाटोप से अपने को घेरे रहने और हतबुद्ध होने की श्रावश्यकता 
नही है। फिर उनका हल कागज़ पर और बुद्धि मे ही हो जानेवाला नहीं है । 
सब सवालों का हल बतानेवाली मोटी किताब मुझे उन सवालों से छुटकारा 
नही दे देगी । इसलिए विचार-धाराओं से, मतवादों से, काम नही चलेगा। 
जो प्रइन हैं उनमें तो श्रपती समूची कर्म की लगन से उतर जाना है । ऐसे ही 
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वे शने: शने: कटते और निबटते जायेगे । नहीं तो किनारे पर बैठकर उनका 
समाधान मालूम कर लेने से कर्म की प्रेरणा चुक जायगी और अन्त में ज्ञात 
होगा कि वह मन द्वारा मान लिया गया समाधान समाधान न था, फरेब था, 
बस खाका था, और जरा बोर पड़ते ही वह तो उड गया और हमें को रा-का- 
कोरा वही-का-वही छोड़ गया । अर्थात्‌ उन प्रइनो पर बहसा-बहसी और 
लिखा-पढ़ी की अपने-आप मे बहुत ज्यादा जरूरत नही है। उनमें जुट जाना 
पहली बात है । 

गांधी-तीति है कि समस्या को बौद्धिक कहकर केवल बुद्धिक्रीड़ा से 
उसे खोलने को आशा न करो । ऐसे वह सृक्षम होकर और कसेगी । समस्या 
जीवन की है, इससे पूरे जीवन-बल के साथ उससे जूझो । इस कार्य-पर्दधात पर 
बढ़ते ही पहला पसिद्धान्त-सूत्र जो हाथ लगता है, वह है स्वदेशी । 

स्वदेशी द्वारा व्यक्तिगत कर्म मे सामाजिक उपयोगिता पहली शर्ते के 
तौर पर मॉँगी जाती है। उस शर्ते का अर्थ है कि हमारे काम से लोगों को 
लाभ पहुचे । आदान-प्रदान बढ़े, सहानुभूति विकसे, और पड़ोसी-पन पनपे । 
पास-पड़ोसीपन स्वदेशी की जान है । मेरा देश वह जहाँ मै रहता हूँ । इस 
भाँति सब से पहले मेरा घर और मेरा गाँव मेरा देश है। उत्त रोत्तर वह बढ- 
कर जिला, प्रान्त, राष्ट्र और विश्व तक पहुँच सकता है। भूगोल के नक्शे वा 
देश अन्तिम देश नही है । मेरे घर को इन्क्रार कर तगर कुछ नही रहता । उसो 
तरह नगर-प्रान्त को इन्क्रार कर राष्ट्र कुछ नही रहता । उधर दूसरी ओर 
नागरिक हित से विरोधी बनकर पारिकरिक स्वार्थ तो निपिद्ध बनता ही है | 

स्वदेशी मे यही भाव है । उसमे भात है कि मै पड़ोसी से टूट नहीं, 
अछग न पड़, और अधिकाधिक हममें हितेक्य बढ़े । 

दूसरा उसमे भाव है, सर्वोदिय । एक जगह जाकर जरीर भी आत्मा 
के लिए विदेशी हा सकता है । 

समाजवादी अथवा अन्य वस्तुवादी समाजनीतिया इसी जगह भूछ कर 
जाती है । वे समाज को सम्हालने मे उसी को हकाई को, भूल जाती हे । 
उनमें योजनाओं की विशदता रहती है, पर मूल में पास-पड़ौस पन के तत्त्व 
पर जोर नहीं रहता । सामाजिकता वही सच्ची है जो पड़ीसी-प्रेम से आरम्भ 
होती है। इस तत्त्व को ध्यान में रबखें तो बड़े पैमाने पर चुलनेवाला यात्रिक 
उद्योगवाद गिर जायगा । जहाँ बड़े कल-का रखाने हुए वहाँ घन-पद दो भागों 
भ॑ बेंदने लगता है। वे दोनों एक-दूसरे को गरज की भावना से 
पकड़ते और अविश्वास से देखते हैं। वे परस्पर सह्य बने रहने के लिए एक- 
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दूसरे की आँख बचाते और मिथ्याचार करते हैं। पूँजी-मालिक मजदूरों की 
भोंपड़ियों को यथाशक्ति अपने से दूर रखता है और अपनी कोठी पर चौकीदारों 
का दल बिठाता है कि खुद दुष्प्राप्प और सुरक्षित बना रहे । उधर मजदूरों 
की आँखों में मालिक और मालिक का बँगला काँटा बने रहते हैं । 

इस प्रकार के विकृत और मलिन मानवीय सम्बन्ध तभी असम्भव बन 
सकेंगे जब समाज की पुनरंचना निरफवाद पड़ोसपन और आपसीपन के सिद्धांत 
के आधार पर होगी । वह आधार स्वार्थ-शोध नहीं है । वस्तुवादी और भौतिक 
उन्नति पर अवलम्ब रहनेवाली नीतियाँ अतत: यहीं से उपजती हैं कि व्यक्ति 
स्वार्थ के आधार पर चलता और चल सकता है । 

स्वदेशी सिद्धान्त में से जो उद्योग का कार्यक्रम प्राप्त होता है उसमें 
मानव-सम्बन्धों के अस्वच्छ होने का खटका कम रहता है। उसमें उत्पादन 
केन्द्रित नहीं होगा, और खपत के लिए मःयम वर्ग के बढ़ने और फूलने की 
गुज्जाइश कम रहेगी । मानव-श्रम था मल बढ़ेगा और अनुत्पादक चातुर्य 
का मूल्य घटेगा । महाजत, श्रमी और ग्राहक सब्र आसपास में मिलेजुले रहने 
के कारण समाज में वेषम्य उत्कट ने होगा और थोपणद्ृत्ति को गवं-स्फीत होने 
का अवबवाश कम प्राप्त होगा । 

इस भाँति चरखा, ग्रामोयाग, मादक-द्रव्य-नियेंध, और हरिजन 
(दछित ) सेवा यह चतुर्विध कार्यक्रम हिन्डस्तान की हालत को देखते हुए अन्ततः 
शुद्धि और सामाजिक उपयोगिता दोनों अस्लों को मिलाने वाली गांधी नीति के 
स्वदेशी मिद्धास्त, में से स्वयमेत्र प्राप्त होता है। यद दाबित-संचय और ऐक्य- 
विस्तार का कार्यक्म है। शक्ति और अवसर प्राप्त होने पर फिर सत्याग्रह 
यानी सीधी कारंबाई द्वारा राजनीतिक डिघान में परितर्तत लाने और उसे 
लोक-कल्याण की ओर मोइने की बात +तरेंत दुग्माध्य नहीं रहती । 

यहाँ ध्यान रखता चाहिए कि इ८३२र्श' का आरम्भ राष्ट-भावना से 
नहीं होता। इसलिए उसका अन्त भी राप्ट-भा 5 4। पर नही है । राष्टू-भादवा मध्य 
में आ जाय तो भने ही आ जाय । स्वदेशी को भौगोलिक राष्ट्र के ही सदर्भ में लेने 
पर गड़वड़ उपस्थित हों सकती है | इससे 'देशी प्‌जीवाद' को बढ़ावा मिलता 
है । और उस राह तो एक दिन 9090० (३०0७१५७ में एतर आना होगा । 
जगके अर्थ होंगे, एकतन्त्रीय झ्ञासत । यात्रिक उद्योगाश्रित समाजवाद का यही 
परिणाम आनेवाल़ा है। यानी ऐसा समाजवाद एकतन्त्रवाद (फासिज्म आदि) 
को बुलाकर ही रहेगा। गांधी नीति का स्वदेशी सिद्धाव्त अतः हिन्दुस्तानी 
मिलों को नहीं, घरेलू चरखों को चाहता है । 
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संक्षेप में गांधीनीति इस स्थांपना से भ्रारम्भ होती है कि जीवात्म॑ 
सर्वात्म का ही खंड है । इससे व्यक्ति का ध्येय सत्य से एकाकार होना है। उसकी 
इस यात्रा में ही समाज, राष्ट्र और विश्व 'के साथ सामंजस्य की बात आती 
है। वह जितना उत्तरोत्तर इन व्यापक सत्ताओं से एकात्म होता चला जाये 
उतना अपनी और ससार की बन्धन-मुक्ति में योगटान करता है। इस यात्रा 
के यात्री के जीवन-कर्म का राजनीति एक पहलू है । आवश्यक है, पर वह 
पहलू भर है | वह राजनीति कम में युद्ध-रूप हो, पर अपनी प्रकृति में उसे 
धरमंमयी और शान्ति-लक्षी होना चाहिए । 

उस यात्रा का मार्ग तो अपरिचित ही है। फिर भी श्रद्धा यात्री का 
सहारा है। भीतरी श्रद्धा का धीमा-धीमा प्रालोक उसे मार्ग से डिगने न देगा। 
उस राही को तो एक कदम बस काफी है। वह चले, फिर अगला सझा ही 
रखा है। मुख्य बात चलना है। राह चलने से ही खलेगी । इस प्रकार इस 
यात्रा में प्रत्येक कदम ही एक साध्य है। यहाँ साधन स्वयं साध्य का अग है। 
साधन साध्य से भिन्‍न कहाँ हो सकता है । इससे जिसे लम्बा चलना है, लम्बी 
बातों का उसके लिए अ्रवसर नही है। वह तो चला चले, बस चला चले । 

व्यवहार का कोई भी कर्म धर्म से बाहर नहीं है। सब मे धर्म का श्वास 
चाहिए । उसी दृष्टिकोण से जीवन की समस्याओं को ग्रहण करने से समुचित 
समाधान का लाभ होगा, अन्यथा नही । सब के अन्तर में एक ज्योति है । उसे 
जगाये रखना है । फिर उस लौ में जीवन को लगाये चले चलना है। चलते 
जा, चलते जाना । फिर जो होगा सब ठीक होगा । राह का अन्त न नाप, राही, 
तुके तो चलना ही चलना है। ७ 
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नीति या राजनीति 


गांधी जी रहे तब तक राष्ट्र की राजनीति उन्हीं के चछाए चली। 
लेकित जब भी सम्भव हुआ उन्होने साफ कर दिया कि मै राजनीतिक नही 
धामिक व्यक्ति हूँ । १५ अगस्त को जत्र भारत को स्वराज्य मिला ओर 
खुशियाँ मनाई गई, गाधी जी दूर नोआखाली मे पैदल घूम रहे थे। बरतों से 
वह काँग्रेस के सदस्य भी न थे । और जीवन भर कभी किसी राजकीय परिषद 
वर्ग रह के सदस्य भी नहीं हुए । 

इस चीज का क्‍या मतलब है ”? क्‍या राजनीति आवश्यक चीज नही 
है ? क्‍या किसी तरह भी उसे गौण माना जा सकता है ? क्‍या वह जीवन का 
मौलिक पहल नही है ? गाधी जी को देखते सचमुच कहा जा सवता है कि 
बात ऐसी ही है । राजनीति का अपना अस्तित्व नही है; नहीं है का आशय 
कि नहीं होना चाहिये । 

कितु तब ध्यान उन लोगों की ओर जाता है जिन्होंने राजनीति को इतना 
माया वा प्रपच माना कि उनकी ओर से कोई राजा हो, कसा भी विधान हो, 
इससे उनको कोई सरोकार ही नही रह गया । 'कोउ नृप होऊ हमे का हानी' ! 
ऐगे उदासीन और मत लोग अपनो ग्ध्यात्म साधना मे रहे और राजाओं को 
उन्होने राज करने, भोग करने और लडते झगड़ने दिया। कानुन ने जुल्म किया 
तो उसको भगवान के कानून पर छोड दिया गया, क्योकि जो होनहार है उसके 
सिवा तो कुछ हो नही सकता ! इस तरह सत्य के, धर्म के और अध्यात्म के 
कुछ लोग ससार के सोच-विचार को और काम-धाम को माया का प्रपच 
मानकर शुद्ध आत्म-साधना में ऐसे लगे कि उन्हें लगोटी तक छोडनी पड़ी 
और मानव सम्पके उनके लिये अशुभ हो गया ! 

गाधी जी यदि धामिक थे, तो ऐसे धामिक तो न थे । उनकी हरदम 
लड़ते रहना पड़ा । यों तो जेल उन्हें जेल न थी | पर सच तो यह है कि खुले 
मे भी वह कंदी ही बनकर रहे । यानी खाया, पिया, पहना, ओढा तो उसी 
भाँति कि जैसे उन्हें किसी बड़े सख्त अनुझआसन के नीचे रहना पड़ रहा हो । 
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भंनुशासन बह आत्मांनुशासन ही था । इसलिये कम नहीं, अधिक कठोर था । 
घोर प्रमसान में उनकी जिन्दगी बीती । ऐश्वर्य और वैभव, भीड़ और कोला- 
हल सदा उन्हें घेरे रहे । महा-गृहस्थ ही उन्हें कहना चाहिए, क्योंकि कुछ के 
नहीं, सबके, समूचे राष्ट्र के वह पिता बने और अपने पितृत्व की छांह में 
अधिकाधिक को लेते चले गये | यानी उनका धर्म राजनीति से कटा हुआ, 
उससे विरुद्ध और तटस्थ न था। बल्कि वह इतना समग्रशील था कि राजनीति 
उसमें आकर पूर्ति पाती थी। मानों बेचैन राजकारण उस घममनिष्ठ में पहुँच 
कर अपने लिये चैन जुटा लेता था। उसकी धार वहाँ कट जाती थी और 
उसकी कटुता मिट जाती थी । मानों प्रइन वहां समाधान पाता और संघर्ष 
समन्वय की राह पर आ जाता था । 

आज सन्‌ ४९ अगस्त के भारत की आत्मा के सामने, उसकी जनता 
के सामने ओर नागरिकों के सामने, खोलता हुआ एक ही सवाल है: क्‍या 
राजनीति को अनतिक होने का अधिकार है ? 

राजनीति क्‍या सौ फीसदी राज बनाने, करने, या रखने की नीति 
होकर बैठ सकती है ? इस तरह क्‍या उसका समर्थन राज में देखा जा सकता 
है ? क्‍या वह आत्म-तुप्ट होकर बैठ सकती है ? या कि उस राजनीति का 
राज-मेवा के अछावा किसी और के प्रति भी दायित्व है ? क्या उसे किसी 
अपने से ऊंचे और स्थायी तत्व से आदेश लेते रहन। नही है ? 

आज कुछ ऐसी हालत बन गई है कि जैसे राज्य ही सब औचित्य का 
स्रोत हो | कोई ईह्वर न हो, राज्य ही ईश्वर हो । 

कछ हदियों से ऐसा एक ज्ञान चल पड़ा है, और वह बेहद छा गया 
है, जो ऐसा जतलाता है कि मनुष्य के कतंव्य का आदि और अन्त उस समाज 
में ही देखना होगा जिसका मूतरूप स्टेट या सरकार है। यह ज्ञान परिचम मे 
औद्योगिक युग, वेजानिक बुग के साथ उदण् में आया और क्रमश: पकता गया 
है। उस ज्ञान के थोक उत्पादन के कारखाने अब भो वहाँ चल रह हैं । 

भारत आयात-प्रधान देश है। नियांत के लिये इसके पास कच्चा माल 
ही है। जिस माल को सबसे ज्यादा कीमत देकर धन्यभाव से यह देश। बाहर 
से खूब मंगाकर, अपनी आत्मा को भी देकर, अपने को सजाता रहा । वह 
यही 'ज्ञान' है। यह आथिक है, सामाजिक है, राजनीतिक है । वह वेजशानिक 
समाजवाद है| संक्षेप में वह सब कुछ हैं जी हम तरसते हैं कि होना चाहिए । 
ओर उस ज्ञान ने हिन्दुस्तान के आदमी को, खास कर उस शहरी आदमी को 
ज़िसके पास उसकी कीमत देने के लिये थोड़ा बहुत पैसा और अक्षरबोध रहा है, 
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अगर रंग में नहीं तो बाकी सब लिहाज में विछायती बना दिया है | वह मानता 
है कि ऐसे वह धम्य बना है, और आदिमता को छोड़कर उन्नत नागरिक वन रहा है। 
लोग आथिक समस्याओं का शोर मचाते हैं। कहते है, महंगाई है 
और देश दिवालिया होता जा रहा है । आयात इतना अधिक है कि निर्यात 
के लिये अपना पेट काट कर भी काफी माल जुटाना मुमकिन नहीं होता। 
उधार की जरूरत है कि बढ़ी-बड़ी मशीनें विदेश से आकर बेठ सके और 
उत्पादन बढ्का सके ! 
बात ठीक है। लेकिन इस देश मे इतन करोड़ जो आदमी है, उस 
महाशक्ति और महापूँजी का भी हम कुछ लेब्वा-जोखा लेने को तैयार है ? 
क्या उनमे हर-एक स्वय में बढ़िया से बहिया मशीन नही है ! उस महाशक्ति 
का हिसाब गड़बड़ है तब दूसरा हिसाब किसी तरह ठीक नहीं जबंठ सकता । 
जो मनुष्य को सभालती है, उस पिद्या के बिना बाकी सारी विद्या 
बेकार है । मनुष्य को सभालने थाली विद्या है, धर्मनीति । 
ज्ञान जो पश्चिम पे आ रहा हे, जो हमको और हमारे काशकाज को 
आज चला रहा है, अर्थनीतिक हे । दूसरे राह्दो मे उसे ही वहे राजनीतिक । 
यह आदमी और भादमी के बीच मं समस्या और सघपं उपजाने और बढाने 
के सिवा कर भी क्‍या सकता है ? अथनीति अधिक से अधिक दो व्यक्तियों के 
बीच अधिकारों का सतुलन और आपसी समता त्ताह सकती है । यह समता ओर 
संतुलन रपप्ट ही दी को मिला नहीं सकते, उन्हे अलग-अछय ही रख सकते है । 
इस तरह जितना भी उस ज्ञान के आधार पर उद्घधार-सुधार का प्रयत्न किया 
जाता है, वेझार जाया है । तनख्वाहँ बढती जाती है, और उसी जनुपात गे अस- 
तोष बढता जाता है। यह वह विषम चक्र है जो कमी कट नहीं सकता । अर झार 
और तृष्णा कभी अपने को भर नहीं पाये। इससे उनके आधार पर चलने वे 
यत्न समस्या को जटिल से और जटिल ही बना सकते है | सच पूछिए ता आज 
की श्रावश्यकत]) गठरा और मौलिक इलाज चाह्वती हैँ । दुनियाँ को भारत से 
आशा है। आज्ञा का कारण शायद नही है फिर भी आ३। है । कारण कि 
भारत इन दिनों अपन में गाँधी जैसे महात्मा को प्रकटा चुका है । वह आशा 
कट गई, तो उसके लिये फिर कही ठौर नहीं रह जायगा । दुनिया को फिर 
भारी गत॑ में और युद्ध में गिरना होगा । 
ग्राशा अगर थोडी भी भारत से पूरी हानी है तो वह तभी हो सकती है 
जब वह अपने भगवान्‌ को न भूले और पश्चिम की नकल में राज को अपना 
देवता न बनाये । अब भी सब खोया नही है। असल भारत अब भी देहात गे 
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बैसता है और वहाँ स्वास्थ्य है। वहां राजधम का पता नहीं है, भौर राजवादी 
विज्ञान भी कम ही पहुँचा है। इसलिये देहाती ब्ेतों में पसोना डालते हैं और 
अन्न उगजाते हैं। और हिन्दु राम-कृष्ण को और मुसलमान हजरत मोहम्मद को 
याद करने हैं कि जो अवश्य राजा थे, पर छोटे से छोटे के बराबर बन कर रहे 
थे। राज उनके लिये कसौटी था, और सेवा और प्रेम उनका स्वभाव था । 

वह दृष्टि जो पदार्थ को और उसके हिसाब को पीछे रखती है, आदमी 
को और उसके हित को सामने रखती है, इसलिये जो नैतिक दृष्टि है,--वही 
हमको ओर हमारे कामकाज को चलायेगी, तब सकट के टलने की संभावना हो 
सकती है। नही तो बड़ी बड़ी योजनाएँ कागज खायेंगी, धन खायेगी, और अन्त 
में हमारा रिर खा जायेंगी । कागजभाही और कानूनशाही से काभ चछन वाला 
नही है। कागज़ चलाने वादे और कानन चलाने वाले सब के सब महनती की 
मेहनत से उगा अनाज खाते और मेहनत में बना माल घटाते हैं। इम तरह 
उत्पादन को ज्यादा ही आवश्यकता रहती है। और विस्मय यह है कि खाने वाले 
शासक हैं, और उगाने वाले शासित हैं ! 

शासन करते हैं, क्योंकि टकमाल उनके पास है । टकसाल से निकले 
पैसे से श्रम खिच आता है। इस तरह पैसा मूल्य बनता है, श्रम बिकने को रह जाता 
है। उत्पादन सब मेहनत श्रम से होता है, पँसा कुछ भी उपजा नहीं सकता । 
लेकिन राजनीतिक दृष्टि और राजनीतिक व्यवस्था जीवन को पैसे में केद्रित 
करती है । इससे सदा ही वह अव्यवस्था पैदा करती है। जब कि नैतिक दृष्टि 
और नैतिक व्यवस्था श्रम को मानती और जीवन के विचार को व्यक्त में केंद्रित 
करती है। परिणाम यह कि उससे श्रम का और व्यक्ति का महत्व बढ़ता है, 
पदार्थ और धन का महत्व उसके ऊपर नहीं आ पाता । मानव समस्याएं न॑तिक 
से अलग किसी भी दूसरी वृत्ति से लेने पर न केवल सुलक्षाई नहीं जा सकती, 
बल्कि उलझाई ही जा सकती हैं । 

गाँधी जी के बाद चाहिए कि जिस अपने कामिक रूप को सम्मेट कर वह 
ग्रदृश्य हो गये हैं, उससे हम भी उर्त।र्ण हो; और उनके धामिक सत्य को, जो 
सदा के लिये वह प्रकाशित छोड़ गये हैं, हम अपनाकर आगे बह । कार्मिक 
उनका आनुपंगिक रूप था । धर्म से नियंत्रित होकर कम सहैज ही ठीक 
हो सकता है। इसी तरह हम मूल तत्व पर ध्यान देंगे, नैतिक मूल्य की ही असल 
मूल्य मानकर चल सकेंगे, तभी हम मानव सबन्धों की समस्या का कुछ समा- 
धान प्राप्त कर सकेंगे । अन्यथा पदों की और पदियों की होड़ और आपसी 
उखाड़-पछाड़ चलती ही रहेगी । ऐसे जीवन कभी नीरोग न हो पायेगा । 
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गांधी का धर्म और कर्म का वाद 


गांधी जी के जन्मदिन पर हम विस्मय कर सकते है कि इस थोडे से 
काल मे, कि जब गाँधी जी शरीरत हमारे बीच नही रहे, हम कहाँ से कहाँ 
आ गये है। ऐसा ता हमको नहों मालूम होता होगा कि हमन गाधी जी 
को छोड दिया है। उनको हम मानते है, उनकी नीति वो मानते है । भरसक 
उस पर चलने की कोणिश भी करते है। लेकिन देखते हैं कि नतीजा पहले 
जैसा नही आता है। तब उत्साह था, श्रब निराशा है। तब जो अपने को 
होमने चलते थे, वे ही अब भोगने बढ रहे टै। वे ऐसा जान कर कर रहे है, 
सो नही, शायद अपने बावजद कर रहे है। पर है अवश्य कि ऐसा हो रहा 
है। जिन्दगी जो ज्वार पर थी अब उतार पर दीखती है, जौर आदमी देवत्व 
की तरफ उठने के बजाय नीचे पश्ुता मे गिरने को अपने को मजबूर पा रहा है। 

गाधी जी का अक्षर शरीर तो हमारे एस है। उनका लिखा हुआ सब 
कुछ मौजूद है । उनकी याद भो ताजा है। उनकी सीखावन से लाभ कछेने की 
तबीयत भी कम नही है । फिर भी कही कुछ कभी है कि फल उलटा हो रहा 
है । आशा थी कि भारत उठेगा और राह दिखायेगा । उप्तमे से दुनिया को 
एक नई किरण फूटती दीखेगी । समाधान प्राप्त होगा और एक नूतन पूर्णतर 
दर्शन । पर मालूम होता है कि भारत सिर्फ कगाल हुआ पडा है। उप्ते बाहर 
से धन की और अन्न की माग है और देने के लिए उसके पास कोई बल नही 
है । वहा आपसी होड और छीन झपट है, समस्याएं घिरती जा रही है और 
अर्थ-व्यवस्था टूटी पड रही है। समस्याएं या मुसीबत गाधी जी के रहते न थी, 
सो बात नही । पर हम अन्दर से अवश्य अनुभव करते थे कि हम बढ रहे है, 
मिल रहे है और हमारे कच्च हमे दबाने के बजाय हमे और उभार रहे है। 
गरीब होकर भी तब हम पाते थे कि हम किसी से हेटे नही है, सम्पन्न है, 
क्योकि उत्साह और विश्वास हमारे पास है। कन्धे हमारे भुके है तो भविष्य 
के निर्माण के काम के बोझ से, अन्यथा सीना हमारा सीधा है और हम हक 
के रास्ते पर है । ऐसे मे विपद्‌ सम्पद बनकर हमारा बल बढाती थी और 
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प्रतीत होता था कि दुनिया को हम से यह प्रमाण मिलेगा कि अर्थ की और 
पदार्थ की सभ्यता और प्रचुरता तुच्छ है, उसकी अपेक्षा में आात्मबल बड़ा बल 
है ओर उसी बल पर नींव डाल कर आगामी विश्व-सम्यता को उठना सीखना 
है। दूसरे के अमित शस्त्रास्त्र के मुकाबले में निदास्त्र होकर भारत दीन और 
हीन नहीं है और उसे अपनी रक्षा नहीं खोजनी है। उलट, दूसरों की रक्षा के 
लिए ज्ायद उसी को आगे आना है । 

आज निस्संदेह वह हालत नहीं है। तो क्या गांधी को हमने छोड़ 
दिया ? उनके नाम को छोड़ दिया ? नीति को छोड़ दिया ? नहीं, जानते- 
बुझते हमने यह नहीं किया । नाम बराबर लेते रहते है और नीति की भी उलट- 
पुलट करके दुह्ाई देते रहते हैं। फिर भी कुछ हमसे उनका छूट अवश्य गया 
है । यद्यपि अपने बिरते छोड़ा हमने कुछ नहीं है। छूट न गया होता तो इतना 

अन्तर कहां से आता ? उजला ही काला बना क्यों दीखता । 

हमें पाना होगा कि वह क्‍या है जो छूट गया हो सकता है ? 

मैं समझता हूँ कि वह है यह कि उन्होंने करते हुए कुछ करना नहीं 
चाहा । जो किया मानों प्रायश्चित के नाते किया । उद्भार और युधार के दम्म 
पर नहीं किया । बल उन्टोंने प्राथंना का ही थामा | शेप बल को व्यर्थ माना । 
परिग्रह को पाप जाना । इस तरह उन्होने संग्रह नहीं किया, पार्टी नहीं बनाई, 
शासन नहीं जुटाया और विरोधी की सेवा बजाने और उसका विध्वास जीतने 
को अपने >वंगव बदा छिया। अपनी ओर ये अत्याचार के प्रति सत्याप्रड छोड़ा, 
सो नहीं। लेकिन विरोधी के हिल में अअने को निछाव रकर देने का यत्न भी नहीं' 
छोडा । १ रिणाम सह हुआ कि जो उनके अपने बने दे तो देहात के रचनात्मक' 
कार्ग में फेक दिये गये और जा अलग रहे वे खजी से, बल्कि भहायता प्र॒त्रक, 
नेता बनने दिये गये । अपनों को गांधी जी ने ऊच्नी करुर्णी के बजाय सेवा की 
धरती दी। जिनका मन राजनीति में था उनको राजनीनिसे खलने दिया, पर वहाँ 
से भी उनसे जो बन सका सेवा को काम निकाल लेसे का ध्यान रखा 4 शासन 
व्यथं हो जाय और हर आदमी अपनी-अपनी जगह सेबरा-सिद्ध उत्पादन,के काम 
में लग जाय -यह उन्होंने दृष्टि रखी । कांग्रेस से चाहा कि वह पद की तरफ 
न देखे, जनता की तरफ देखे । तुर्मी जनता के कथों पर बैठती है, ड्ैवक की 
जगह जनता के चरणों में 8 । इससे कुर्सी की वरफ उसे नहीं देखना हैं। कुर्सी 
यों है तो किसी न किसी को उस पर बैठता ही है, केवल इसीछिए बहाँ जाकर 
बैठने की अयने लिए जरूरत पैदा करना सही वात नहीं है। दिन असली वह 
होगा जब कुर्सी कोई होगी ही नहीं और पद सिर्फ दायित्व होगा जिसके साथ 
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वेतन-भत्ते का कोई प्रलोभन न लगा होगा । तब समझा जायगा कि जनता 
समर्थ बनी है और उस समय पद का दायित्व लि खतरा और बोझ हो रहेगा, 
किसी तरह भी वह प्रलोभन या पुरस्कार न होगा । तब कुर्वानी का हौसला 
रखने वाला आदमी ही उसके लिए तेयार होगा । 

गाधीजी इसी से अगने बारे में कहते थे कि वह राजनीतिक नहीं, 
धामिक है । राजनीतिक न होना गाधी जी का असली होना था। बस यही 
असलियत उनकी हमसे छूट गई है । हम राजनीतिक होकर जो गाधीजी के 
होना चाहते है मो मानों भीतर में उनका निषेध बनकर ऊपर उनकी दुह्ाई 
उठाना चाहते है। वह भला कैसे फल ला सकता है? दमीसे देखने मे आता है कि 
गांधी जी को नीति के नीचे अनीति और उनकी अहिसा के नीचे कायरता 
पल रही है । गांधी जो की नीति अति के ।छए सदा दुनोती थी और 
उनकी अहिसा हिंसा के लिए भय का कारण थी। पर गांधी जी की मूल 
धामिकता के अभाव में वह बात आ नहीं सकती । तब उदारता की नीति 
निकम्मी और अहिसा नितान्‍न्त आदर्श की चीज समझी जा सकती है । 

गांधी जी की शक्ति परहम आरामसे शासन नटी चला सकते । शासन 
और शासक को समाप्त देखने की इच्छा करने वाले गाधी जी थे, उसको सहन 
वाले न थे । शासक » रादा उनसे कापते रहना पड़ा | शासक में से वह सेवक 
गढ़ निकालना वाहते थे, लेकिन सेवक अपने प्रेम-धर्म को छोड़१ र जासन-धर्म 
ओडने ही क्यों ठगा । इमलिए वह ऐसा जनतन्त्र देसना चाहते थे +फ जिसकी 
इकाई स्वाधीन, स्वायत्त, फिर भी राष्ट्र (अथवा समष्रि) के सा4 सरानुभूति 
में बधा एक जनपद हो । प्रत्येक जनपद में सेवा का अपना स्वस्त भान कर 
वेठा हुआ एक समग्र सेवक हो । जनतत्र के सूत्र का सिरा इस सेवक से आरभ 
हो । जनतन्त्र को इस तरह सिचन देश की सारी भाम से मिले । वह किसी 
भी अर्थ में अवतन्त्र न बन पाये, सवंथा जनतन्त्र ही रहे । सत्ता केन्द्र से जब 
चलती है तब जनतन्न जन का तन्न न रह कर अर्थ का तंन्त्र बन जाता है । 
तब अर्थ तो प्रधान और जन गोण हो जाता है। ऐसा अथ्थंतत्रता की नीति 
पर जमने वाला जनतत्र जन-जन में पराधीनता का बो3 बढ़ाने वाला होगा । 
जाने अनजाने उस तत्र को एक ओर तेन्द्रीयता और दूसरी ओर सव्-व्यापकता 
(तानाशाही) की तरफ फैलते जाना होगा । इसमे तनाव पैदा होगा और फटने 
की हालत बढ़ती जायगी । 

गांधी जी ने नहीं चाहा कि कोई उन पर आसरा डालकर उठे। उन्होने 
सब को आत्म-निर्भर देखना चाहा । उसी प्रकार की स्वावक्रम्बी अथेरचना 
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का सूत्रपात किया । स्वावलम्बन में हांदिक परस्परावलम्बन आ ही जाता है। 
जो नही आता वह है उत्साह को मारने वाला परावलग्बन । वह अर्थ-व्यवस्था, 
जहा व्यवित काम और पूजी के अभाव मे असहाय बनकर अपने को बेचने को 
लाचार पाता और इन्सान की जगह भ्रक बनना स्वीकार करता है, राजनीतिक दल 
शक्ति के जुटाने और जमा करने मे बडे सुभीते की साबित होती है। लेकिन उस 
प्रकार सघप में से खीची हुई शक्ति के केन्द्रीकरण से उप्त व्यवस्था का विकार 
और बढता ही है । मनुष्य काम और पूजी के लिए पूजीपति की तरफ न देखकर 
सरकारी विभाग वी तरफ देखने को लाचार बने तो इसमे मनुष्य की पराधीनता 
किसी भी आर से कम नहीं होती है । बल्कि सभव है कि यदि पूँजीपति नाम 
के मनुष्य मे हृदय पत्थर बन कर रह जाता हो, तब सरकारी विभाग मे तो 
उस हृदय नाम की चीज का होना ही असगत और अवैध हां रहता है। यानी 
वहा इतना मशीनपन हो आता है कि हृदय नामक वस्तु का कटी अता-पता तक 
नही रहता । इसलिए मनुण्य की स्वाधीनता को स्वय उससे अलग ले जाकर इस 
या उस प्रकार के तन्त्र से जुड़ा देखन की भूल को बढावा गाधी जी ने नही 
दिया । उन्होने कहा कि स्वाधीनता तो हर एक की मुट॒ठी में ही है । तृष्णा, 
ईष्या, लोभ को कम करके आदमी अपनी जगह पर मन-बुद्धि के पूरे सहयोग 
के साथ दोनो हाथो से उपजाने और काम करन में लग जावे तो ऐसे वह अपनी 
ही स्वतत्रता न कमा छेगा, बत्तिक सब की स्वतन्त्रता का भी पास लागयेगा। 
राजनीतिक और धामिक मे यही अतर है। सागर मे बुद की गिनती 

नही है, लेकिन धामिक फिर भी बू द को गिनती मे लेता है । ऐसा वह श्रद्धा 
के बल पर ही कर पाता है। बूद के बदलने से सागर क्से बदलेगा, बदलेगा 
भी कि नही, इस व्यर्थ चिन्ता के नीचे आने से वह सहज बच जाता है। फल 
जो हो, उसे तो वही करना है। आदमी को बचाकर या अपने को बचाकर 
राज्य पर या दुनिया पर जाना उससे नहीं बनता । यह उसकी कुपमण्ड्रकता 
समझी जा सकती है। समझा जा सकता है कि यह अपने में बन्द हो रहना 
है। असामाजिकता का दोष भी उसमें देखा जा सकता है। लेकिन व्यवहार 
की टष्टि से भी इसमे इतना लाभ अवदय है कि उस व्यक्ति से होंने वाला 
नुकसान उस पर ही पड कर वही सीमित हो रहता है, उससे आगे फेल नही 
पाता । लेकिन अगर उससे लाभ होने वाला हो तो वह अ्रवद्य टी उससे बाहर 
की ओर जाये बिना नही रह सकता । फिर भी जो सिर्फ बुद्धिमान है उसको 
वह दृष्टि नहीं जचती । वह प्रार्थना को भी नहीं समझ सकता ओर साधुता' 
को भी नहीं। वह इन दोनो को वासना-विलास मानता है। इसलिए वह एक 
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की, बृद की, भाषा में नही, सबकी और सागर की भाषा में सोचना और 
उसी पैमाने पर करना चाहता है । बू द सागर में नगण्य ही है, इसलिए तूफान 
सारे सागर में लाया जा सके तो सब स्वयमेव ठीक हो जायगा --इस फेर में 
बुद्धिवादी श्रद्धावादी को उदारतापूर्वक सहन करता हुआ क्राति से कम किसी 
भी काम में अपने को नही लगा सकता है। वह बेकार रद सकता है, क्योकि 
उससे क्राति आयेगी । उसके ऐसे बेकार काम के फलस्वरूप राजनीतिक अगति 
बहुत होती है, लेकिन जान पडता है कि लोगो के सुख-द ख का मसला वही 
का वही रह गया है बल्कि बह कुछ और जमड ही गया है। 

राजनीति मे से गाधी जी को प्राप्त करने वाले लछागो से उसका यह 
श्रद्धात्मक और तर्कातीत रूप जो छूट रहता है, सो उसकी चिन्ता राजनीतिक 
को सतातो नही है । कारण, वह जानता है कि वह चीज गाधी जी की इतनी 
व्यक्तिगत थी कि राष्ट्रीय विचार मे उसका समावेश आवश्यक नही है । राज्य- 
सचालन में वह अप्रस्तुत है! वह भावात्मक है, योजना से उसका सबन्ध नही 
है । राजनीतिक का यह अनुमान ठीक हो, तो ब्रिचार करने की आवश्यक्ता 
रहती है कि गाधी जी की ही धमं-निरपेक्ष और उदार नीति से चलने पर जो 
इष्ट स्फूर्ति नहीं प्राप्त हो रही है, ऊध्व॑ की जगह अधोगति ही होती जा रही 
है, उसका कारण फिर कया है ? 


यह नही कि आज नैतिकता की चिन्ता नहीं है प्रत्येक राजनेता के 
वक्तव्य मे उसकी भरपूर चिन्ता भरी जान पडती है। पर नैतिकता उसके 
निकट शायद राज्य के लिए है, राज्य नेतिकता के लिए नहीं । गांधी जी 
जिसको घोडा समभते »े उसको हम गाड़ी समझें और गाड़ी को घोडा 
समझ कर आगे रखें तो क्या अचरज कि हम उस तरह से वह गति और परि- 
णाम न प्राप्तकर सकें, जो गाधी जी हमे प्राप्त करा देते मालम होते थे। 
निदरचय ही उनके जीवन-मृल्य जुदा थे । ससार उनके लिए साध्य न था, केवल 
साधन था। राज्य और स्वराज्य' में उनकी कामना न थी, उसके द्वारा उन 
दुखियो को वापस हक के रूप में उनका सुख प्रहुँचा देने की कामना थी जिसके 
छीनने में हम स्वय साधन बने है । हम आराम और प्रभृता मे रहने वाले 
लोग अपना प्रायश्चित पूरा करने का अवसर पायें, यदि राज्य का और स्व- 
राज्य का यह अथ्थें हो तो उसके पदों के लिए आपाधापी की जरूरत नही रह 
जाती । कर्म का महत्व तब भाव मे आ जाता है और प्रतिष्ठा तब कम के 
कतृ त्व मे नहीं बल्कि उसमें के अकमंभाव मे आ रहती है। निर्चय ही 
धामिक गाधी के मन का मुल्य चाहे जो हो, उनके उत्तराधिकारी सासारिको 
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के मन का मूल्य कर्म के कत्‌ त्व से बाहर नही है । जोर-शोर की कर्म-योजना 
में से वे लोग दृहद फल उय्जा लेना चांहें तो उनकी दृष्ब्नि से इसमे अयथार्थ 
कुछ नही है । 

पर उसमे से निराशा ही फलित होती देखी जाती है। निराशा से 
फिर कम को द्विगुणित वेग भी दिया जा सकता हे। शखस्त्राख् से लडा जाने 
वाला युद्ध निराशा ये वेग पाये हुए कर्म का ही तो नाम है। लेकिन वैसा 
बहलावा कब तक झादमी अपने को देता रहेगा और इस तरह स्वय अपने 
मन को टी सस्कार देन के काम से कब तक छुट्टी पाता चला जायगा ? 'वह 
काम टालो मत, इस पल से ही उसमे लग. जाओ' यह भाधी जो ने कहा । 
यह वह काम है जो सब के लिए इसी घडी सुलभ है और जिसे किसी योजना 
पर स्थगित करने की आवश्यकता नही है । यह सोख एक विरक्त सन्यासी की 
सी समझी जा सकती है। लेकिन यह उन गाधी जी की थ्री जो सच्चे और 
प्रे अर्थो प्रे आज के भारत के राष्ट्रपिता हो गये है। उस नेतिक धन को जा 
वह कमाकर हमे सौप गये है, चाहे तो हम गँवा सकते हे । अथवा उसे बढा 
भी सक्ते है । आँख खोल कर उसे खर्व कर डाठना चाहे तो इसमे भी कुछ 
हज नही है | लेफिनि कही हम माने कि धन तो नैतिक होता टी नही और 
जो असल में धन होता है वठ तो उनको सापी हुई चली में हमे मिला ही नही 
है, और यह कह कर गांधी वा नाम तो हम रखे और उसकी कमाई को निक- 
म्मा जान का उड़ा दे तो यह बढ़त भारी सताप की बात होगी । 

चर्खे और खादी की प्रद्तत्ति ने कुछ कितने गज कपडा लोगों को दिया 
झ्रौर इस तरह कुल फ़ितना पैसा मेहनत के रास्ते देहात में पहुँचाया ? क्या 
उससे कई गुना कपडा और कई गुना पैसा स्व॒राज्य पाकर हम अब एक योजना 
और एक कानून के जोर से देहात पर बरसा नहीं सकते है ”? पराधीनता के 
समय का चर्खा-वादी स्वाधोनता के समय के लिए सोच-विचार की चीज नही 
रह जानी चाहिए। इस प्रकार का विचार गाधी की आत्मा को गजो और 
पैसो की तराजू पर तौलने को घृष्टता के समान हो जायगा । ऐसे हम गाधी 
के श्र पर गाधी के नाम का मन्दिर चाहे खडा कर ले, लेकिन इसके लिए हम 
सपूतर की जगढ़ कपत ही समभे जायेगे । 

गाधी जी ने यदि कुछ क्या तो यह कि उन्होने द्मारी आत्मचेतना 
को जगाया । कोई जरूरी नहीं है कि हम खादी चरखे से चिपटे रहे, उनके 
सारे रचनात्मक काम को हम धता बता सकते है । स्वयं उनके नाम से ही 
चिपकने की आवश्यकता नही है | गाधी जी को छोड़ने में मैं किसी प्रकार की 
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कोई बाघा नहीं देखता । ईदवर, या इतिहास, ने यह गलरूुत नहीं किया कि 
गांधीजी को हमारे बीच से उठा लिया और हमें अपने ही ऊपर छोड़ दिया । 
ऐसी हालत में अपने को हम सवंथा स्वार्धान मान सकते और बना सकते हैं । 
लेकिन यह अश्षम्य बात होगी कि हम गांधी जी का नाम रखना चाहें, राज- 
नीतिक भू'मका पर टिकने वाला उनका काम भी रखना चाहे, लेकिन उस 
भावना से परहेज करे जिससे उनका सब काम और नाम निकला था। 

प्रत्त की ओर गाधी जी ने राम-नाम पर लगभग अपना सारा जोर 
ला डाला | भारत आज दो श्रेणियों मे बटा है, और उन दोनों में आपसी 
समझ और सद्भाव नही है। दोनों जैसे एक दूसरे के प्रति अजनबी बने हैं, 
झ्रौर एक दूसरे को सदेह से देखते है। एक ओर जनता का देहाती बहुभाग 
है जो धर्म से लगकर जीता और चलता है| दूसरी तरफ शहरी श्रेणी है जो 
कम से चिपटो है। धर्म और कर्म के बीच खाई है, जिसको फैशन बढ़ाता ही 
चला जा रहा है | शहर गाँव पर कृपा से देखता है और चतुराई से वहाँ की 
उपज अपनी तरफ खींच लेता है। कर्म की यही महिमा है । धर्मी 
गाव की महिमा यह है कि ठगा जाता है और अभाव में भी संतोष पाने का 
प्रयत्न करता है। भयंकर भूल होगी अगर भाँव के धर्म को और सन्‍्तोष को 
हम शहर पर लाने के बजाय शहर की चतुराई लेकर गाँव को उकसाने और 
उभारने हम जा पहुंचेंगे । ऐसे आग ही लगेगी और सब जल जायेगा। वही 
हो रहा दीखता है। राजनीति जिस करमं-मद को लहकाकर अपना सुधार 
और उद्धार का काम करना चाहती है उसके कलेवर में अधिकांश यह विष 
समाया हुआ है। उस विष-हरण की अक्सीर दवा के रूप में गांधी जी के 
प्रार्थना के आग्रह और रामनाम की घुन को हम साथ न लिये चलेंगे तो गडढ़े 
में पड़ने से बचा न जा सकेगा । कम्यूनिज्म वह गांधीवाद है जिसमें से हत्या 
करके ईदवर को अलग कर दिया गया है। इस तरह वह सब कुछ होकर अत 
में केवल एक निषेध रह जाता है। 


कम्यूनिज्म आज शक्ति है। इस घडी दुनिवायं शक्ति है। शक्ति वह 
नि:सन्देह घणा में से आती है। सच है कि शक्ति घणा के बिना नही होती । 
इससे निरा साधुतावाद साम्यवाद का जवाब नहीं हो सकता। गांधी गाँधी 
थे, सिर्फ साधु नही थे । योद्धाओं में वह प्रचण्ड योद्धा थे। असत्‌ से वह कभी 
समझोता नहीं कर सके । इस प्रकार असत्‌ के विरोध में उनमें सदा एक 
दुर्घष ललकार जगी रहती थी । घ्वंसवादी जिस भोषण कट्टरता के साथ संघर्ष 
को अपना कर्म मान सकता है, गांधी जी उससे कही कठिन अटूटता के साथ 
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स्नेह को अपना धर्म मानते थे। उनमें भी घृणा थी और वह स्वयं घृणा के 
प्रति थी। वह घृणा उनमें उनसे कहीं तीम्र थी कि जितनी साम्यवादी में पू जी: 
पति के लिए हो सकती है। इस तरह गांधी की अहिसा किसी की भी हिंसा 
से कम प्रखर न थी। वह अऑहिसा हिसा को अनदेखो करके नहीं रह जा सकती थी, 
प्रतीकार में उसके सामने श्राकर डट जाने को वह मचली रहती थी। भर्धात्‌ 
साम्यवाद की वैज्ञानिक घृणा की शक्ति का उत्तर गांधी की घृणा के प्रति वह 
धा्भिक घृणा की शक्ति है जो क्रिसी तरह टूटना नहीं जानती और मरते-मरते 
भीक्षत्रु में मित्र ही देख पाती है। शत्रुवाद में अविश्वास का साम्राज्य हो 
सकता है, गांधीवाद में न छिपाव है, न दुराव है, वहां सब खला है ओर सब 
कहीं विश्वास है। जन की और जनता की मूल सत्यता में, उसकी अन्तर्भत 
सत्प्रद्दनि में, बसने वाला गांधी का यह विध्वास किसी भी आशंका या विभी- 
षिक्रा से सुड़ने या बदलने वाला नहीं है । 

गांधी का उत्तराधिकारी आज का भारत घोशे में पड़ेगा अगर वह 
गांधी को खडित रूप में अपनाने ब्रेठेगा । या तो एकदम उसे छोड़ देना होगा, 
नही तो अखंड भाव में अंगीकार करना होगा । ठीक हैं कि गाँधी एक ही 
हुआ और एक ही रहेगा। लेकिन वह श्रद्धा जिक्षका वह प्रतीक था उससे 
पहले भी थी, बाद में भी रहेगी। वह सबकी हैं, सबके लिये है। हरएक 
उसमें अपना हक़ पा सकता है । ७ 
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ब्रह्मचर्य और गांधी 


जो पिण्द में है, ब्रह्माण्ड में है। नियम दो नही हैं, एक है । सत्य अखंड 
है और जो प्रक्रिया अण में मिलेगी, ब्रह्माण्ड भी मानो उसी प्रक्रिया से चलता है । 

व्यक्ति के अहं के समान राष्ट्‌ आदि में भ। अह-भांव बन जाता है। वहां भी 
ऊपर के निदान को सगत और उपयुक्त देखा जा सकता है। अहू को आत्मो- 
न्मुख करने का क्या अय॑ होता है ? व्यक्ति की भाषा में शायद पहले कुछ 
विचार किया भी गया, राषण्ट्‌ की भाषा में क्या अर्थ होता है ? पहले कटा कि 
आत्मता का लाभ अहं के लिए परोन्मुखता में से है। वह द्वोह या स्पर्वा को 
उन्मुबता नहीं बल्कि स्वकरीय स्वापंण भाव की परोन्मुखता है । राष्ट के 
लिए भी यही सव मानना चाहिए | हर राष्ट निर्यात बढ़ाने श्रौर आयात कम 
करने में अपनी उन्नत मानेगा तो राष्ट्रों में सम्बन्ध प्रतिस्पर्धा का बनेगा और 
फिर जो उनमें सधि-विग्नह कौ बन या अनवन होगी, वठ मानों कामावेग जेसी 
होगी । एक-दूसरे पर विजय पाने की टच्छा, बढ्ा-चढा होने की ग्रातांक्षा मानो 
कामवासना को ही प्रकट करती हैं। ऐसा क्या वःभी इतिहास में सुना गया है कि 
एक फौज जीती हो और परिणाम में वर्तर कामलिप्सा भी न खुल खेली हो । 
यह हो नहीं सकता । लूट और बलात्कार युद्ध के अवश्यम्भावी सहयोगी हुआ 
करते हैं। इसमे अन्यथा जतलानेवाला प्रचार कभी इस तथ्य को बदल नही सकता । 

आप [वस्मय में न पड़ें यदि राष्ट्रीय और अन्तराप्ट्रीय राजनीति के 
लिए ब्रह्म चयं के प्रदन को मैं आवध्यकीय कहता हु । ब्रह्म की चर्या निस्‍व 
प्रेम की चर्या ही हो सकती है । उसका मतलब होगा बह श्र्थ-विनियोजन और 
शासन-विनियोजन, जिसमें राष्ट्‌ दूसरे से लाभ उठाने में नदी, बल्कि दूसरें के 
काम आने में अपनी कृतार्थता समझें । नेशनल*सौवरेण्टी का वाद भला बताइये 
कि क्‍या राष्ट्गगत अहवाद का ही रूप नही है ? 

आत्म अथवा ब्रह्म स्वय में अप्तक तत्व नहीं है। जिसे साधना और 
जगाना है, अनुभव की ओर से उसे उन्मुखता ही कह सकते है | हम नही जान 
सकते ब्रह्म अथवा परमात्मा को । नही जान सकते इसो लिए अनिवायं उसी ओर 
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जीने का पुरुषार्थ हमारे लिए रह जाता है। वह उन्मुखता और दिशा यदि मेरे 
वास है तो आपके पास, मानव-जाति के पास, फिर पृथ्वी के पास, सौर-मण्डल 
और नक्षत्र गगाझं के पास, नभो-मण्डलों और ब्रह्माण्डों के पास भी वही है। 
यह उन्मुखता यदि नही रह जाती है, तो सारी सृष्टि का समस्त अर्थ ही समाप्त 
हो जाता है | उस उन्मुखता से अतिरिक्त अन्य उसके लिए कोई इग्रित नहीं है 
कि जो है, काल-आकाझ जिसके पक्ष हैं और जो अगम अखण्ड है। 

उन्मुखता को ब्रह्म या परमात्म की तत्व-सज्ञा मैने नही दे दी है । 
उन्मुखता अनुभव का सत्य है । उतने से अनिवायंतया अनुमान और श्रद्धा का 
प्रति-सत्य भी हो रहता है। यानी कि अवश्य वह है जिस ओर उन्मुखता है । 
उसे ब्रह्म कहो कि कुछ कहो । इतना मानने पर आप उन्मुखता की दिशा को 
जानना चाहते हैं ! दिशाए चार है या उन्हें कोणों में बांटकर गणना में कितनी 
भी बढ़ाकर देख लीजिए । चलिए, ऊपर श्रौर नीचे को भी दो दिज्ञा मान लीजिए | 
लेकिन सब दिशाएं जिससे हैं, उस अखण्ड व्याप्तता की कौनसी दिशा कहे ? 
जीवन मृत्यु की ओर जा रहा है कि नहीं ? कोई बता सकता है कि मृत्यु की 
विल्या क्या हैं? किधर से वह आती है, कोई नही बता सकता । किसी तरह नही बता 
सकता कि बाहर से आती हूँ कि भीतर से आती है,या दाये-बायें से आती हैं । 
कह कुछ भी नहीं सकते, कुछ कहा जाय तो उससे इन्कार ही कर सकते है। 
इसलिए मैं कहगा कि कल्पना उड़कर जहां बेठे बेठने दीजिये, उस बैठक को 
किसी स्थल या स्थान के रूपक में मत बाघ दीजिये । रूपक असख्य हो सकते है और 
सब ठीक हो सकतें हैं। सब ठीक हैं, इसी मे आता हैँ कि कोई ठीक नहीं हैं । 

आत्म और ब्रह्म को पृथक सज्ञा उस पीड़ा के कारण देनी ही पड़ जाती 
है जो पृथकता में हम अनुभव करते हैं। नित्य उसका त्रास हम अनुभव ही करते 
हैं। क्या इसी मे से यह सिद्ध नहीं हो जाना चाहिए कि पृथकृता अन्तिम नहीं 
है ओर सत्य भी नरी है । अन्तिम और सनातन सत्य एक है । उस एक का 
आकार ओर रूप नही हो सकता । सज्ञा आकार और रूप का ही नाम है । फिर 
भी संशा देनी ही होतो है । कारण रूप और आकार में हम स्वय निबद्ध है। 
इसलिए पूर्ण प्रौर अविकल को भी रूपाकार में आबद्ध करना आत्म-लाभ के 
लिए हमें अनिवार्य हो आता हैं। 

भक्ति और प्रार्थना द्वारा हम जैसे पथक में अपार्थक्य, भिन्‍न में अभि- 
न्‍्नत्व का अनुभव पाते है। बौद्धिक सग्रहण से अपार्थंयय और अभिन्‍नेत्" मिल 
नही पाता हैं । इसी से ज्ञान की स्पष्ठ और नियुक्त भाषा को औचित्य देने में 
मुझे संकोच होता है । 
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““ गांधीजी पर मैं अधिकारी नहीं हूं। सम्मति देना भी विवाद उपजानीं 
होगा । इसलिए उससे भी बचना आवश्यक हैं । अभी गांधी एइतिहास के पुरुष 
हैं। शुद्ध धर्म के अभी बन नहीं पाये है कि जिनसे प्रकाश मिले और स्वार्थता 
का सांसा:रकता का नाता छूटा रहे । अभी तो देश-काल के प्रति मिले लाभ में 
से हमने उन्हें देखा और लिया हैं । जब केवल आत्मलाभ की भाषा ही शेष रह 
जायगी, तब उस अवगाहन में जाना निरशंकित हो सकेगा । 

एक बात अवश्य कही जा सकती हैं और वह प्रकट हैं । जगत्‌ के सुख- 
दुःख के विग्रह में से ही यदि उन्होंने किया तो ब्रह्म को उपलब्ध किया। सेवा के 
शब्द और चरखे के उपकरण पर जो उनका बल रहा, उससे यह भी देखा जा 
सकता है कि हर दूसरे में, अथवा दोष समस्त इतर में, उन्होंने ब्रह्द को खोजा 
और देखा । जगत्‌ से कटकर किसो अलग ब्रह्म की शोध उनमें नहीं थी । 

ब्रह्मचयं की अपेक्षा में यह भी गांधी जी में देखा जा सकता है कि स्त्री 
से दूरी उन्होंने नहीं चाही और नहीं पायी । बल्कि उनको लेकर घर-धर से 
देवियां निकलीं और पतिधमं से उठकर बलिधम अपना रहीं। स्त्री को स्त्रीत्व 
से आगे व्यक्तित्व देने में गाधीजी से बढकर शायद ही कोई इतिहास का चरित्र ठहर 
सके । यह महिमा मेरी दृष्टि में उनके ब्रह्मचयं की ही थी । स्त्री उनके पास 
नितान्त निरापद और सुरक्षित ही अनुभव नही करती रही होगी, बल्कि वह 
अपगी अन्तग्र॑न्थों से भी वहां मुक्त बन आती होगी । नही तो उस मोहिनी को 
समझा नहीं जा सकता है जो कुलीन-से-कुलीन और सम्भ्रमशील महिलाओं को 
बेसध बना डालती थी । 

गांधी चार पुत्रों के पिता और पत्नी के कामासक्त पति रहे थे । स्त्री 
के स्त्रीत्व को समझने का उन्हें अवसर नहीं आया, यह नही कहा जा सकता । शुक- 
देव की-तरह उन्हें किसी तरह नही माना जा सकता। अतः उनका ब्रह्मचर्य 
अबोधता का नहीं हो सकता था । स्त्री के स्त्री ही होने का पता जिसे न चले 
ऐसा शायद कोई ब्रह्मचारी हो सकता हो, तो गाधी व॑ंसे प्रह्मचारी न थे । 
फिर भी अमोचर वह ब्रह्म चर्य ही हो सकता है जिससे उनके महात्मापन के 
यज्ञ में अनेकानेक विदृषधी मानिनी कोमलांगिनियां अपनी सब सम्भावनाओं 
को तिलांजाल देकर यज्ञाहुत होने बढ़ आयीं । क्या शक्ति थी कि रेशम छोड़कर 
सुन्दरियों ने टाट पहना, विलास छोड़-कर कष्ठ अपनाया और भोग से 
पलटकर सेवा में अपने को स्वाहा किया ? निदचय ही यदि यह ब्रह्मचर्य था 
तो वह प्रेम से स्निग्ध और सम्मोहनीय रहा होगा, दुद्धंष और प्रखर और 
प्रचण्ड और वर्जतशील वह ब्रह्मचर्य न था। मानों वह कुछ उससे बिल्कुल 
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उठ्टा ही था, जो स्त्री को निमन्त्रण देता था और उसके लिए परम अम्यर्थनीय 
और वरणीय होता था । जो हो, मैं मानता हूं कि वह ब्रह्मचयं असरू था 
और सकल था । है 

यही नही, मैं इसको उनकी संगठन-क्षमता नहीं, ब्रह्मचयं-क्षमता का 
फल मानता हूं कि देश और संसार उनके पीछे उमड़ पड़ा और अपने को होम 
देने की लालसा में उद्दीप्त हो उठा । सगठन तो कांग्रेस था और वह संगठन 
अन्तिम दिनों में उनसे बिछुड़ ही नहीं गया, बल्कि उलटा चल निकला । संग- 
ठन की भूमिका ५९ सफलता-विफलता को जैसे चाहे देखा जाय, उनके चुम्ब- 
कीय आकर्यंण से इनकार नही किया जा सकता । 

हम सभी अपने को देते श्रौर दूसरे को अपने में लेते हैं। इसके साधन 
हमारे पास हुआ करते हैं शरीर और मन । निश्चय ही रे धाधनों से परादान' 
ओर आत्मप्रदान आशिक ही हो पाता है । मन पूरी तरह उड़ेला नहीं जाता, 
न अपने में लिया जा सकता है। शरीर द्वारा प्राप्ति तो इंतनी खण्डित और 
क्षणिक होती है कि तभी ऊब हो आती है। गांधीजी के पक्ष में जीवन का यह्‌ 
देन-लेन का व्यवहार समग्र और आत्मिक भाव से हुआ । आत्मता एक के द्वारा 
सबकी मिलतो है, उसी तरह एक के द्वारा सबको प्राप्त होती है। चल-घृमकर 
उन्होने विश्व को चुकाना नही चाहा | न एक-एक से मित्रता बनाने का कार्यक्रम 
रखा । बल्कि विदेश ओर वर्ग और व्यक्ति को शजन्नु बनाने में भी उन्हें कठिनाई 
नहीं हुई ! हुआ यह कि शरत्रु-मित्र, स्वदेश-विदेश की भाषा के नीचे उन्होंने 
अपने को आत्मता द्वारां दिया और प्रत्येक को उसी आत्मता द्वारा ग्रहण किया । 
परिणाम यह है कि वैयक्तिक कर्म से वह सावंजनीन सावंभौम बनते गये । 

यह किसी कारे प्रेम का कार्यत्रम न था । ऐसा होता तो गोली से उन्हे न 
मरना पड़ता | न उम्र भर बार-बार जेलों में जाना पड़ता। असल में सेवा यदि 
व्यकित की थी, तो प्रेम एकमात्र सत्य का था । इसलिए एक-एक कर व्यक्ति को 
या देश को अपनाने की उन्हें आवश्यकता नही हुई । सब उनके बनते चले गये 
तो इसलिए कि सत्य में सब आप ही अभिन्‍न होकर समाए हुए हैं। लेकिन प्रेम 
स॒त्य का था, इसी लिए यह घटना घटी कि अनैक॑ को उनसे अप्रेम मिकृता हुआ 
मालूम हुआ और अनेक की ओर से उन्हें अप्रेम हो नहीं ढेष तक पिला । मैं 
इसको बहुत महत्वपूर्ण गिनता हूं कि उनकी मृत्यु हुई नहीं, की गयी। 
महत्वपूर्ण इसलिए कि मनुष्य की ओर से की जाती है, होती है केवक् ईह्वर 
की ओर से । ईदवर की ओर से जो अमरतत्व का प्रतीक होकर आये, उसे 
मारने वारूा मनुष्य का स्वयं भ्रहंकार हो, यही उचित जान पड़ता है । इससे 
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मानो समस्त जोवन-दर्शन खिल उठता है । 

बिजली तड़कती है तो काला आसमान ज्योति की रेखाओं से एक साथ 
दरक जाता है । इसी तरह काल ऐसे अकाल पुरुषों से चमक कर मानो एकाएक 
तरेड़ देकर टूट रहता है। काल फट जाता है और इस पुरुष का आविभाव नये 
युग के प्रादुर्भाव का सूचक बन आता है। यह मुझे उचित भौर संगत से आगे 
अनिवाय लगता है कि अकाल पुरुष की अकाल मृत्यु हो । ऐसी ही मृत्यु से 
काल मानो अमरता को अपने बीच गअ्रवकाश देने को विवद्ञ होता है । स्पन्न है 
कि अकाल-मृत्यु तभी हो सकती है, जब व्यक्ति से प्रतिस्पर्धा और प्रतिद्वप की 
ऐसी दाक्ति का उद्भव हो जो उद्विग्न और विचलित होकर हत्या और हिसा 
पर उतारू हो आये । यह प्रक्रिया मानो मूलशक्ति के अभिनंदन स्वरूप घदित 
होती है । 

अकालमृत्यु को महिमान्वित करना चाहता हूं, ऐसा नहीं है । ईसा हे 
साथ चोरों ने भी फांसी पायी थी । मतलब यह कि जिनको शीर्ष और केन्द्र 
लेकर तीब्र प्रेम और तीब्रद्ेष जगत को गधता हुआ ऊपर आ उठता है, वे मानों 
परमेश्वर की ओर से मानवता के आत्म-मन्थन के निमित्त भेजे हुए अवतारी 
पुरुष ही होते हैं । उस क॒ती के उदाहरण से जगत्‌ आत्म-दर्शन और आत्मलाभ 
का अवसर पाता है । मानो उस उपलक्ष से आदि तत्व अपने आद इन्द्व में 
जूझते हुए दीख आते है । राम-रावण, पाण्डव-कौरव, धर्म-अधर्म का युद्ध चाक्षुष 
जगत में प्रत्यक्ष हो आता है । 

गाँधी के जोवन के साथ वही मृत्यु मेल खाती है जो उन्हें मिली । मानो 
वह उनके जीवन-पाठ को परिपृणंता दे देती है । प्रेम को अद्िसा कह रातते हैं। 
लेकिन सत्य के बिना सब अधूरा है, यह पाठ उस मृत्यु से अमोध बन जाता है । 
संभव था कि जीवन द्वारा वह कुछ ओभमल भी रह जाता ओर हम उस 
महात्मा के छोक-पक्ष को ही देखते । मृत्यु से मानों उसके आत्मपक्ष, अलोक 
पक्ष की पीठिका भी स्पष्ट हो जाती है । ७ 
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धर्म-निरपेक्षता और गांधी 


धर्-निरपेक्षता के दो स्वरूप हो सकते है । एक तो वह जो सर्व-धर्म- 
समादर में से आती है। दूसरी, जो धर्म की उपेक्षा में से फलित होती है । 
मुझे प्रतीत होता है कि धर्म के बिना व्यक्ति लौकिक से घिर जाता है, उसका 
विभ नहीं बन पाता । यह धर्म प्रत्येक की आन्तरिकता से सम्बन्ध रखता है, 
लेकिन रहन-सहन के इकट्ु होने के कारण तत्व-दर्शन और प्रार्थता-पृजा की 
विधियों को लेकर सामुदायिक भी हो जाता है। विश्व का सारा सानव समाज 
इस तरह पाँच-सात धर्मों मे बटः हुआ है । वे बुद्धिशाली लोग भी, जो धर्मे- 
निर्भर अपने को नही मानते उसते उत्तीर्ण मानते है, जाने-अनजाने अम्रुक मात्रा 
में अमुक धर्म-समुदाय में रचे-पत्रे होते है। मै जैन हूँ, आप सनातनी है, वे 
मुस्लिम हैं, चोथे ईसाई है । टत्यादि घटना सदा मन के निर्णय से नही बनती, 
मानों जन्म की और आस-पास की स्थिति से सहज बनी हुई होतो है। जो 
घर्म-निरपेक्षता इस यथाथ्थंता और वास्तविकता से विमुख और अमसावधान 
होकर लोक-कल्याण “ करना चाहती है, वह उतनी सफल नहीं हो सकती । 
कारण, वह ऊपरी सतह के काम-काजी आदमी को लेती है, उसकी अभ्यन्त- 
रता को हिसाब से बाहर छोड़ देती है। अर्थात्‌ वह पूरे व्यक्तित्व का लाभ 
नहीं उठा पातो । 

लोकवादी दशंन और कोरमकोर कमंवादी कार्यक्रम मेरे विचार मे 
सांस्कृतिक विकास में बहुत मदद नही कर पाएगे । इसमे से जो फलित होगा, 
वह भौतिक प्राचुयं तो हो सकता है और उत्कट राजकारण भी हो सकता है, 
लेकिन नैतिक और सांस्कृतिक उन्नति दूसरी चीज है । । 

वस्तु और कर्म पर जब एकांगी जोर पड़ता है, तो मानवीय गुणों के 
प्रति अपेक्षा वातावरण में कम हो जाती है. कुछ उपेक्षा सी होने कूगती है । 
इस कारण कुल मिलाकर मनुष्य और मनुष्यता का क्लास होता है | धर्म कई 
हैं और सम्प्रदायों मे बटे है। इसलिए उन सबसे एक-साथ किनारा लेकर जो 
लोकवाद (संक्युलरिज्म) उनका विभिन्‍नता से अपने लिए सुरक्षा बनाकर 
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चलनां चाहता है, उसके गहरे में उन धर्मों के प्रति समान तंटस्थता नहीं 
होती है, बल्कि एक प्रकार का समान निरादर होता है। जिसमें समानता 
आदर की है, उपेक्षा को नहीं है, वह धमं-भाव-सम्पन्न लोकवाद अधिक कार्ये- 
कारी हो सकता है । 
इन दोनों दृष्लिकोणों को स्पष्ठ करने के लिए दो नाम समक्ष हैं : गाधी 
झौर नेहरू । गांधी भी व्यावहारिक और राजनीतिक थे, लेकिन मूलत: धर्म- 
भावापन्न थे | चोटी रखते थे, अपने को वेष्णव कहते थे । लेकिन धर्मों और 
सम्प्रदायों की परस्पर पास लाने में उससे अधिक काम कौन कर पाया है ! 
मध्ययुगीन भारत में अकबर ने धर्मों को निकट लाने का प्रयत्न किया, 
पर गांधी और अकबर के प्रयत्नों की भूमिका मैं एक नही मानता हूँ । 
पौराणिक प्रथा ठीक है। वहाँ समन्वय सहज होता चला गया । 
लेकिन वह क॑ंसे हुआ और किसने किया ? मुझे नही प्रतीत होता कि यह काम 
शासक या लोकनायक द्वारा हुआ होगा। भावनाज्ञीर पुरुषों के द्वारा यह 
अनायास संपन्न होता चला गया । लम्बा-चोड़ा आयोजन और जूटाव उसके 
पीछे नही था । ऐसे प्रयत्न हो सकते है जो गहरी आत्म-श्रद्धा में से न आए, 
लोक-प्रयोजन के तल की प्रेरणा से ही हा । मेरा इस जगह मतब्य यह है कि 
हृदय में से निकले हुए प्रयत्न हो इस क्षेत्र मे फलदायक होगे । केवल प्रयोजन 
के हेतु से किया गया यत्न सफल नही होगा । अर्थात्‌, स्वयं जिसका रूप 
धामिक है, केवल लौकिक नही है, उम्त कार्य की सिद्धि में वह लछोक-कर्म या 
सघ-कर्म उपयोगी होगा, जिसके मूल में स्नेह की विवशञता होगी । 
केवल परिचय से काम नही चलता है | बल्कि उल्टें घृणा का काम 
भी उससे लिया जा सकता है। एक बन्ध्‌ ने बड़े परिश्रम से अरबी भाषा पढ़ो 
और क्रान का गहरा अध्ययन किया । अच्छे-अच्छे मोऊ॒वी उनके इस्लामी 
ज्ञान पर दग रह जाते थे | लेकिन यह सब्र विद्या इस काम आप्री किवे 
इरलाम के प्रति अवज्ञा और द्वंष ही जीवन भर फेलाते रहे ! सस्कृतज्ञ मौलवी 
भी ऐसे मिल जाते है कि जिनकी विद्या उन्हे हिन्दू के निकट नही लाती है, 
बल्कि विमुख बनाती है। केवल एक-दूसरे के विषप्र का बोध काफो घही है । 
स्वय मे यह उलटा फल भी ला सकता है। जो आवश्यक और मलभूत है, वह 
यह रु पहले इतर के लिए हममें रनेह और आदर हो । स्वयं के प्रति राग कम 
होगा ठीक उतनी ही मात्रा में पर के प्र/त द प भी कम होता जायगा। पर 
को पररूप में देखफ़र जितना भ॑। जानेंगे, वह सब जानकारी गेरियत को मिटाने 
वार्ल, नही, बढ़ाने वाल ट्रार्ग, । 
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छुटपन में एक कहानी एंड्रोक्लोज की पढ़ी थी । कभी छोर के पाँव से 
उसने काँटा निकाला था। कई रोज भूखे रखे गये शेर के सामने जब सजा के 
तौर पर एंड्रोक्लोज को डाला गया, तो शेर ने उसको पहचान लिया । लोग 
तब सारे अचम्भे में रह गये देखकर कि, दोनों तो परस्पर छाड़ कर रहे हैं ! 
मैं अपने मन से पूछता हूं कि एंड्रोब्लोज से पूछा जाता कि शेर लम्बा कितना 
था, पूछ कितनी बड़ी थी, बदन पर उसके चित्तिया थीं तो कितनी थीं इत्यादि 
तो क्या वह बता भी सकता था ? लेकिन शिकारी के ज्ञान को देखें । वह जब 
वैज्ञानिक अध्ययन करता है, शेर की एक-एक बात को पहचानता और परखता 
है, तो वह ज्ञान आखिर उसको शिक्रारी ही तो बनाता है; शेर के लिए उसमें 
कोई अपनंपन का भाव तो नही पैदा करता ! शेर और शिकारो का सम्बन्ध 
अपनेपन का नहीं है, गैरियत का है। अर्थात्‌ परस्पर-परिचय आदि स्वयं में 
उस इष्ट में सहायक नही होता है। होता है तो तब, जब पहले भावना उस 
प्रकार की जाग चुकी होती । 

भारत के वेलफेयर राज्य की ओर से इस प्रकार के प्रयत्न हो रहे हैं । 
वे शुभ है, उपयोगी हैं। लेकिन शुभता और उपयोगिता वह फलवती तब 
होगी, जब वातावरण में गम्भीर धमंभाव भी होगा । सेक्युलरिजम, जो केवल 
लोकवादी है, अगर-हवा उससे भरा होगी, तो निकट लाने के प्रयत्न होते रहेंगे 
ओर दूरी भी बढ़ती रहेगी। का रण, बुद्धि-व्यापार हृदय से समानान्तर चलता 
है | धर्म हृदय को वस्तु है। 

अकबर स्वयं जबकि शासक थे तब गांधी का सम्बन्ध शासन से या 
भारत की राजनीति से था तो परामशंक के रूप मे कांग्रेस के द्वारा ही था । 
अकब र ने दीने-इलाही का निर्माण किया, जिसमे उन्हें श्राशा थी कि हिन्दू- 
मुस्लिम सगम हो जायगा । गांछी में उस प्रकार का कोई प्रयत्न नहीं दीखता । 
उनके आश्रम में जैसे जिस-जिस प्रकार के लोग आते चले गये, प्रार्थना में उसी 
विधि के भजन-स्तवन झामिल होते चले गयग्ने । यह नियोजनपूर्वक नही हुआ, 
परिस्थिति की और हृदय की आवश्यकता के अनुसार हुआ । . ' 

गांधी के एकता सम्बन्धी प्रयत्न मानो तपस्या और तितिक्ष| को प्रगाढ़ 
से प्रगाढतर बनाने की ओर चलते गये | साथ ही कमं-क्षेत्र में काँग्रेस को वे 
उस प्रकार की प्रेरणा देते गये । ऐसा कोई प्रयत्न उनके द्वारा नहीँ हुआ जहाँ 
वेद और कुरान का मिला-जुला संस्करण निकालने की चेष्टा की, गयी हो । 
न मस्जिद-मन्दिर के समन्वय की बात उनमें देखी जाती है। गांधी जी का 
प्रयत्न महात्मा का है । अकबर का दधाहंंशाह का है । 
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विफल दोनों हुए, तो सच यह कि सम्पूर्ण रूप से सफल "कभी कोई 
होगा ही नहीं । आदमी में 6ष शेष रहे ही चला जायेगा, जिससे पुरुषार्थ के 
लिए अवकाश रहे । लेकिन दीने-इलाही की विफलता जैसी चीज गांधी जी के 
लिए कहीं न थी; क्‍योंकि वैसा प्रयत्त न था। हिन्दू-घुस्लिम विद्वष की जो 
ज्वालाएं फैलीं, तो काग्रेस के हिन्र्‌-मुस्लिम एकता कार्यक्रम में से कांग्रेस-लीग 
की फूट ही निकलती चली गयी | वह इतिहास दूसरा है और उसके कारण 
दूसरे हैं । यह तो निस्‍्सन्देहू माना जायगा कि वह विफलता गांधी की भी है, 
लेकिन उसका निदान में गांधी-काँग्रेस के सम्बन्ध में अधिक देखता हू । गांधी 
का धर्म-भाव कॉग्रेस के पास आकर अगर केवल कमंवाद बना रह गया, तो 
अवध्य त्रूटि गांधी में भी रही होगी । काग्रेस ने एकता को प्लेटफामं बनाया, 
साधना नही बनाया । गांधी साध॑ना में से एकता सिद्ध किया चाहते थे। 
काग्रेस राजनीतिक जमात थी और साधना की बात ही उसे असगत थी । 
काग्रेस की विफलता गाधी की विफलता नही है, यह मैं नहीं कहता हूँ । लेकिन 
गांधी का इस प्रइन के प्रति हष्टिकोण अकबर से और कांप्रेस से भिन्‍न था । 

जिस पर सब धर्म एक है और जहाँ वे उस एकता का अनुभव कर 
सकते हैं वह भूमि ईश्वर के सिवा दूसरी नही है। आज भी रूगभग सर्भी अनुभव 
करते है कि ईश्वर, गाइड, अल्लाह एक हैं | कुछ पहले ऐगा अनुभव नही था 
और ये सचमुच तीन थे । लेकिन उत्तरोत्तर जान पड़ता रहा है कि तन नहीं, 

सहसत्र-सहस्त्र नाम और अरब-खरब अन्तर ईश्वर में विलीन हो जाते हैं। परम 

एकता वही है। 

धर्म वह है जहाँ व्यक्ति स्मरण-प्रतिस्मरण, पूजा-प्राथना आदि के 
द्वारा अ्रपना सम्बन्ध उसी एक से बनाता है| शभ्रत: धमं से बाहर ऐक्य' कहीं 
मिलने वाला नहीं है । 

धर्म स्वय अनेक हैं, लेकिन पहचान गये है कि वे आपस में जुडे सब 
उप्त एक से ही है। अनेक्नता सम्प्रदायों की रहती भी चठी जाय, तो हानि 
नहीं है, बशर्त कि वहाँ धर्म-भाव हो । क्योंकि धर्म-भाव होने पर एकता की 
अनुभूति के द्वारा अनेकता स्वयं सुन्दर ओर आदरास्पद बनती है । 

जीवन-व्यवहार की लोकभूमिका पर हरएक को व्यक्ति और नागरिक 
बनकर बरतना पड़ता है। इस तरह प्रकटतः वहां सब॒ समान हो जाते हैं । 
लेकिन हम देखते हैं कि यह काफी नहीं होगा। कारण, संघबद्ध स्वार्थ सम्प्रदाय 
की आड़ लेते हैं और उस साम्प्रदायिकता का पूरा-पूरा लाभ उठाया करते हैं। 
अभी हाल के अपने अनुभव की वात कहता हूं । जैनों के दो सम्प्रदाय वेभन- 
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स्य में मानों आपस में उलश पड़े ये, बड़ी गरमांगरमी थी । लेकिन दोनों पक्षों 
के सर्वेमान्य स्थानीय नेता एक जगह टिके थे, उक थाली में खाते थे, एक 
कम्पनी में सामेदार थे । दोनों के लिए साम्प्रदायिक फटाव साधन-रूप होता 


था, दोनों ही इस तरह करोड़पति बनकर आपस में बराबरी के मित्र बन 
पाते थे ! 
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गांधो ओर हमारी राष्टोयता 


गांधीजी और भारत की राष्ट्रीय कॉँग्रेस के साथ का समय भारतीय 
इतिहास का सबसे महत्वपूर्ण युग है । उसमें बहुत-सी बडी-बडी घटनाएं घटी 
आन्दोलन और दमन हुए, अग्रेजी हुकूमत गई, भारत दो टूक़ हुआ, और अन्त 
में गाँधीजी सीने पर तमंवे की गोली खाकर धराधाम से विदा हो गये । 

उनके बाद से भारत अपनी स्वतंत्रता से जूझ रहा है और अपने को 
मुसीबत में अनुभव करता है । उसमें से कट कर पाकिस्तान बना है और उस 
विभाजन में से शरणार्थियों की समस्या आ बनी है । वह समस्या चैन नही लेने 
देती है। वह मजबूर करती है कि राष्ट्रीया को उलट-पलट कर फिर-फिर परलखा 
जाय और उसके सम्बन्ध में सही दृष्लि प्राप्त की जाय । 

गांधीजी के रहते भारत की राष्ट्रीयता को उनसे मार्ग दर्शन मिलता 
रहा । स्वयं गाँधीजी को यह भमेला नही छूता था । कारण, उन्होंने अपना धर्म 
अआऑहसा माना था। भहिसा धर्म होने से एक भ्रौर अनेक की समस्या का उनके 
भीतर ऐसा समाथान हो जाता था कि तात्विक कोई कठिनाई उन्हें नहीं होती 
थी । बाहर से व्यवहार की कठिनाई जो आती थी, उनकी आंतरिक श्रद्धा से 
छकरे बह कुछ हल ही होती थी, हावी न हो पाती थी । अपने और अपनी 
आत्मा के रहकर सबके बनते जाने में उन्हें कठिनाई नही हुई । सबके होने के 
लिए उन्हें अप॑नी मर्यादा छोड़ने की आवश्यकता नहीं थी । एक में से ही उन्होंने 
सब को साधा था । अन्त तक कहा कि मैं सनातन हिन्दू वेष्णव हूँ, उसी में से 
सब धर्म मुझे समान बनते हैं। वे सब भी मेरे हैं, मैं उनका हूँ । मेरा वेष्णवत्व 
मुझे यह सिखाता है। 

यों यह स्थिति अपरिचित नहीं है । सूफी ओर मर्मी लोग सब में उस 
एक को देखते कहे जाते है। लेकिन शायद वह एक को इतना देखते हैं कि अनेक 
को उनकी आँख यथोचित महत्व नही दे पाती | गाधीजी ने अनेक के, एक-एक 
के अलग-अलग , महत्व को कम नही किया। वही उनका सबसे बड़ा दान है । 
राजनीति जो दुनिया के कामकाज सम्भालने का दायित्व लेकर अपने लिए प्रभु- 


गांधीजी और हमारी राष्ट्रीयता :: १३ 


त्व सम्पादन करती है, गांधीजी से झ्रादेश और अनुमति प्राप्त करने की स्थिति 
से ऊंची नहीं रह सकी । कारण, राजनीति अनेकता में रहती है, उसको पह- 
चानती है, उसके साथ बर्ताव करने में कुशलता साधती है ; लेकिन राजनीति 
ने पाया कि गाँधोजी उस अनेकता को स्वय उससे भी अच्छी तरह जानते हैं । 
वह छोटी से छोटी अवेकता (अल्यसंख्था) को भी गीण मानने को तैयार नहीं 
हैं, उसका भी आदर और संरक्षण कर पाते हैं । भ्राद्शवादी अधिकांश यहीं | 
'चुकता है । भविष्य के आवाहन में वर्तमान को वह यथोचित मान नही दे पाता । 
वर्तमान और भविप्य, व्यवहार और आदर, के अन्तर पर अधीर और व्यग्र 
होकर वह वाधा को अपने से बाहर देखन ऊगता है और उसको वलात्‌ मिटाने 
की चेष्टा में पड़ जाता है । यह श्रयत्न जब विफल होता है तो वह और हठ 
ठानता है । परिणाम यह तो आता नहीं कि अनेकता मिट, होता यह है कि 
अनेकता में जो अन्तर्व्याप्त ऐक्य-मृत्र हैं वह उसे और ओझल और क्षीण बनता है 
और अनैक्य, ऊपर के रूपाक्रार से भीतर की ओर मड़कर, ऐक्य-श्रद्धा को काटने 
और खाने लगता है । 

गांधीजी जब भारत आये, और फिर काँग्रेस में आये, उस समय यहां 
कम दल न थे । लेकिन देखा गया कि मानों आप-ही-आप समूचा राष्ट शर्नेः 
दाने: एक और इकट्ठा होता जा रहा है | विरोधी हैं, पर मानो वे भी विरोधी 
नही हैं। जिस नीति से यह विस्मय सम्पन्न हुआ वह बुद्धिचातुरों अथवा कूट- 
नीति की नही थी । गाँधी के व्यक्तित्व को देखने हुए कहा जा सकता है कि 
बहू एकदम सरल थी। वह सबको अपनी-अपनी जगह मान्यता देकर चलने की 
थी । सबको अपनी निजता में अक्षुण्ण रहने देने और रखने का काम्त उन्होंने 
अपना मान लिया था, इस कारण किसी को तोड़ने की भाषा उनके लिए अना- 
वश्यक हो गई । अपने सत्य पर स्वयं डटे रहना और दूसरे को एव दूसरे के 
सत्य को उसी प्रकार अवसर देना--इस निपट एक, फिर भी दुहरी, नीति के 
पालन से उनके द्वारा भारतीय राष्ट्रीयता को वह मार्ग मिलता चला गया जो 
उसे चाहिए था । 

किन्तु गांधी भौर काँग्रेस किसी भी समक्ष एक नही हो सके । स्वभं गाँधी जी 
ने यह नहीं होने दिया । गाँधीजी भाव में ऐक्य इतना साध सके थे कि शरी रा- 
कार में तो विविध और विभिन्‍न बने रहना ही उन्हें उचित जान पड़ा । परिणाम 
यहकि जब उन्हें अनुभव हुआ कि काँग्रेस उनसे अलूग स्वयं अपने पैरो खड़े होने 
की सामर्थ्य खो रही है, इतनी उन पर निर्भर होती जा रही है, तंब उन्होंने 
काँग्रेस मेम्बरी से भी अपने को अलग कर लिया । काँग्रेस को यदि अनिवार्य 
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लगे कि वह गाँधी जी का नेतृत्व खोजे भौर पाये, तो भी गांधीजी उसके संचा- 
लन-सूत्र को अपने हाथ में थामने वाले न थे। उनकी ओर से यह विभाग मानों 
जवाहरलालजी का हो चुका था| परामशं के लिए हज सुलभ थे, शेष में छट्ठी 
थी कि जवाहरलाल काँग्रेस को श्रपनी राह चलाएं । गाँधी और जवाहरलाल 
के सबंध कांग्रेस के पिछले दिनों के इतिहास की क्‌ंजी हैं। जवाहरलाल जेसा 
गाँधीजी का भक्त दूसरा मिलना कठिन है। पर अपने प्रति खरे रहने की आवश्य- 
कता की अनिरिक्त चेतना से भी जवाहरलाल बच नहीं पाते थे। गाँधी के प्रति 
समपंण में से जवाहरछाल कुछ भी अपने पास बचा रखना ब्ाहते थे, सो नहीं; 
पर गाँधी समर्पण स्वय लेना न सीखे थ। समपंण गब भगवान्‌ का है । श्रौर 
गाँधी इतने आध्तिक थे कि मानते थे कि कोई अलग ईश्वर की ओर से इस 
लिए नहीं बना है कि वह अपने भ्रठ्गपन को, यानी अपने अछग 'अह और 
अलग बुद्धि को अपने पास न रखे । इसलिए जब-जब जवाहरलाल की ओर से 
मतभेद उन तक गया तभी तब उनकी ओर से वह मुरक्षित वापिस जवाहरलाल 
जी के पास ही कर दिया गया । उसको तोड़ने और गलाने का काम कभी रती 
भर भी गाँधीजी ने नही किया । जवाहरलाल स्वयं अपनी ओर से यह करते तो 
कर सकते थे । पर वह अपनी प्रकृति और रक्‍त को कहाँ ले जाते ? ईह्वर, ५ 
गॉधी का समूचा बल और सबल था, जवाहरलाल की समझ के हाथ कि 
तरह न आता था । उस धारणा में जवाहरलाल को बल्कि मद इकट्ठा हुआ 
दीखता था । उस अधेरे की जगह बिजली के जलते अक्षरों में बह उन्नति लिख 


डालना और पढ़ देखना चाहते थे । गाँधी धाधिक्र थे, पर जवाहरलाल आँख | 


खोलकर धर्म को कैसे मान सकते थे ? धर्म कई थे और इतिहास बताता था 
कि वे आपस में झगड़ते आये हैं । ऐसी हालत में बहुत उदार हुए तो वह “धर्म - 
निरपेक्ष' ही हो सकते थे । 

इस पृष्ठ-भूमि पर हिन्दू-मुस्लिम समस्या के इतिहास को समझें । 
मुस्लिम के वही अधिकार हों जो हिन्दू नागरिक के, यह परिणाम तो दोनों ही 
को प्राप्त था । लेकिन जवाहरलाल के लिए जब कि हिन्दू-मुस्लिम दोनों शब्द 
व॒ुथा थे और वहम थे, तब गाँधीजी को दोनों धर्म श्रौर दोनों धामिक प्रिय थे। 
राष्ट्रीवा जवाहरलाल के लिए इस अर्थ में असाम्प्रदायिक थी कि संम्प्रदाय से 
वह मृक्त रहे । गाधीजोी के लिए उसके असाम्प्रदायिक होने का मतलब यह था 
कि वह प्रत्येक सम्प्रदाय के लिए अपनी हो सके । 

हिन्दू-मुस्लिम शब्द गांधीजी के लिए प्रतीक थे । व्यवहार की अनेकता 
नाना शब्दो का सहारा लेकर बनती और प्रगट होती है, हिन्दू-मुस्लिम के नीचे 
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मानों भेद की वह समूची भूमिका ही आ जाती थ।। भेद के प्रति अधार और 
अवज्ञाशील होना क्‍या नास्तिकता ही न कहलायेगी ? ब्रैर बेर से किया जा 
सकता है, बरी से नही | बेरी मानकर चलने से बेर आप ही पड़ने लगता है। पर 
असल में तो बरी कोई है ही नही । जो अपने को वैसा मानता है वह भूल में 
है ; शायद वह भय में हैं। बेर को मिटाने के लिए बैरी को मान देने से 
शुरू करना होगा । मान ऊपरी नही, बल्कि हादिक ऊपर से तो बल्कि चाहे 
असहयोग और सत्याग्रह भी चल सकता हैं । 
इस दृष्टि से गांवीजी ने इस्लामी राजनीति से अधिक इस्लाम धर्म की 
ओर ध्यान दिया । इस्लाम धर्म यदि शाति का है, और फिर भी अगर मुसल- 
मान अशाति के लिए तुला दीखता है तो कही न कही कोई विकार ही उसमें 
कारण बना हो सकता है। शायद मुसलमान भाई अपने कुरान से दूर चला गया है। 
मुसलमान के कारण पैदा हुई उलझन का हल कही बाहर से नही आयगा, वह 
उसी में से आयगा। वह इसी प्रयत्न में से आयगा कि मुस्लिम अपने को और अपने 
काम को अपने ईमान पर कस कर देखे । गाधीजी ने इसीसे हिन्दू को कहा.“'सच्चे 
हिन्दू बनो”, मुसलमान से कहा - “सच्चे मुसलमात़ बनो”। इस तरह हिन्दू के 
सही-सही हिन्दू बनने और मुसलमान के मुसलमान बनने के आग्रह से सम्मिलित 
भारतीयता या राष्ट्रीयता कैसे पनपेगी, यह शका गांधी को नहीं हुई। उनकी श्रद्धा 
थी कि झ्रपनी-अपनी जगह सच्चे इन्सान बनने की कोशिश में से जो निकलेगा वही 
सच्चा होगा। राष्ट्रीम्ता भी वही सच्ची होगी । किसी भी धर्म को छोड़ने की 
जरूरत किसी के लिए क्‍यों पड़े ? क्‍या कोई धर्म हो भी सकता है जो आदमी 
को सच्चा और सेवाभावी बनने-बनाने के लिए ही न आया हो? इससे राजनीतिक 
समस्या की सुलझन के लिए काम नीचे गहराई में करना होगा । शायद उतनी 
गहराई में कि जहा मनुष्य का अंत.करण और उसका धर्म रहता है । असल 
जही है, वहा किया गया काम ऊपर फूल या फल मे आप ही भलक आयेगा । 
अतः: मुख्य कर्तव्य मन का और चेतना का सस्कार है। 
लेकिन वह न हुआ । गाधी जी को ही वह सब कर जाया था, यह 
मानना अपने को क्षमा कर रहना होगा । गांधी जी अपनी भाति जीकर, 
चलकर और हमारी आखो को खोल देने वाली सफलता भी दिखाकर 
एक जीवन नीति का उदाहरण सामने कर गये है । उससे अधिक 
करना किसी का काम नहीं है। उस मानव-नीति की भूमिका पर हमारा काम 
नही चल सका । राजनीति का बोल-बाला रहा और राजनीतिक अधिकारों 
की चाह और मांग से वातावरण गरम बना रहा । गांधीजी यहां अंग्रेजी शासन के 
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शत्रु और अंग्रेज जाति के मित्र थे। कांग्रेस राष्ट्रीय होकर शत्रुता समझ सकती 
थो, मित्रता नहीं। मूल में यह अलगपन (7.000५७5५४57) ) विरोधपन यदि हमारी 
राष्ट्रीयता के लिए स्वीकत हो सकता था, तो वह नफरत का विष वही तक 
रह जाने वाला न था । अंग्रेज के प्रति हिन्दुस्तानी गौरवपुवंक ट्रेष रख सकता 
है, तो मुसलमान हिन्दू के प्रति ईमानन्‌ अपने में नफ़रत का भाव क्‍यों नहीं उपजा 
सकता? अर्थात्‌ उम्र राष्ट्रवाद ने यहां भारत में द्विराष्ट्रवाद को जन्म दिया । जान 
पड़ा कि भारतीय इस्लाम की आवाज़ कायदे आजम जिन्‍ना की आवाज है । 
यह बात कि नमाज और कुरान से श्री जिन्‍ना का उतना गहरा वास्ता नहीं 
है, उस समय किसी के लिए तकं-सगत नहीं रह गई थी। राष्ट्र-धर्म मानव- 
धमं से स्वतन्त्र बन आया और श्री जिन्‍ना एक स्वतन्त्र मुस्लिम-राष्ट्र के नेता 
और निर्माता के रूप में प्रबल होते चले गये । जमीयत-उल्-उलेमा, जो कुरान 
के ज्यादे नजदीक थी, महत्वहीन चीज हो गई और मुस्लिम-लीग ज़ोर पऋड़ती 
गई । यह सब गाधीजी के रहते हुआ, जैसे कि राजनीतिक क्षेत्र के और बहुत- 
से काम गांधीजी के बावजूद होते रहे । 

लीग का ईमान साफ था। हिन्दू एक कौम है, मुस्लिम दूसरी कौम 
है, और दोनों अलग है । सदियों से साथ रहे है, पास में रहे हैं, सही; लेकिन 
कौमियतें दो है, और भारत की मुसलमान कौम के लिए एक अलग राज्य 
बनकर ही रहेगा । स्पष्ट ही यह राज्य बँटाने की नीति थी । 

सम्मुख उसके गाधीजी की मानव-नीति थी । उसका कहना था कि 
बटवारा चाहते हो, तो जबरदस्ती से उसे रोका कैसे जाएगा ? इससे जबदंस्ती 
से कुछ लेने की बात में भी क्‍या सार है ? आखिर क्या हिन्दू मुसलमान होने 
से दोनो भाई-भाई नहीं रहे ! बटवारा भाइयों में भी होता है। पर अपने दो के 
बीच तीसरे अंग्र ज को लाने से मन में फर्क पड़ता है झौर काम आसान नहीं 
होता । यह मान लो कि हम एक कुनबे के हैं और फिर चाहो तो बटवारा ही 
कर लो । 

पर भाईपने का वातावरण न था। न कांग्रेस के पास, न लीग के 
पास । लीग राजनीतिक थी, तो कांग्रेस कम राजनीतिक न थी । अंग्रेज जाने 
लगे तो यहां का अपना राज्य किस पर छोड़कर भायें ? जाने में उनके देर 
होती जाना भी भाता न था । झआरजी जो राजकाज का इंतजाम किय! था 
वह चलता नहीं दीखता था। खींचतान इतनी थी कि काम ठप्प था और 
मनमानी चलती थी । कांग्रेस कोई तत्व ओर सिद्धांत की तो संस्था नहीं थी, 
उसकी जिम्मेदारी तात्कालिक और व्यावहारिक थी । राज्य उसे चलाना था। 
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रोज की घिस-घिस से क्‍या लाभ ? चलो, झटके में एक बड़ा आपरेशन ही 
सही । इस भाव और नीति से, वातावरण में संशय और हिसा होते हुए भी, 
अंग्रेज के हाथों कांग्रेस ने टूक-टूक हो जाना स्वीकार कर लिया। टूक-टूक 
हो जाना इसलिए कि यह काम बाहर से हुआ था, और सौहाद साथ न 
था | आपस के समझौते से होकर वह चीज बटवारा कहलाती और मन में 
मेल न छोड़ जाती। पर उस टुकड़े होने मे से जो आग निकली वह तमाम 
आगे आने वाले राजनीतिकों के लिए चेतावनी का काम दे सकती है। चेता- 
वनी यह कि राजनोति के लिए मानव-नीति को छोडना कभी-कभी क्षम्य होने 
वाला नहीं है ! 

उसके बाद से भारत की राश्टीयता कसौटी पर है। विभाजन के बाद 
गाधीजी ने तो अपने लिए रास्ता निकाल लिया था। उन्होंने कहा कि हुकुमने 
दो हई है, दिल तो दो नही हुए। आगे उन्‍होंने कहा कि क्‍या लफ्रीर खिच 
जाने से छाहौर मेरे लिए गैर हो जायेगा ? मैं वहां जाने-आने के लिए भला 
पानपोर्ट वी सोचद वाला हूँ ? इस तरह कानूतन भगर राष्ट्र दो टो गये, 
और उनवी सरकएरी राण्ट्रीयतवाएं दो हो गई, ता गाधीजी ने अपने निकट 
इस नये दत को स्वीकार नहीं क्रिया । यानी रवीकूत राष्ट्रीयता से उन्होंने 
अपने वो अलग कर लिया। या यह कहना ज्यादा ठीक हागा कि यटा व 
रण्ट्रीगता ने अपने की गाधीजी से और गाधी-मार्ग गे अछग कर लिया ! 

गाधीजी किसी भी तरह पाकिस्तान से बसनवाले मुसलमान का अपने 
लिए विदेशी बनाने को तैयार न थे । रवय हिन्दू थे, टस लिए मुसकृरमान उनवा 
और भी अपना था । पाकिस्तान नाम हो जाने से पंजाब सूचा सरटद, सिंध, 
वबिलोचिस्तान या पूर्वी बंगाल के बहयरूयक मपछमान छाोग्र उनके [ठा इतने 
परागे नही हो सकते थे कि उनकी भूली और पघलतिया को भअनदेणी कर दे । 
भारत यूनियन में 47 घिरकर नहीं बैठ सतत थे! जारत का पाप अगर 
पुतके लिए अपर थ। था ॥किस्ताव था भो पराण झुज़े उतना ही जअण्ना था । 
भुगलमान के पाष के लिए भी प्रायश्नित करसा उत्टोने अपना धर्म माल बन गा 
भ । एसलछिाए! पाकिरान भे जाते हुए अन्याय पर हाथ पर हाक धर बट) ने 
िए व सजतर ने थे । 

अप कार सी राष्ट्रीयता अपन हाथ हटा चुकी नी । वक परॉकिस्थाल 
के मकरव पे वैलहाय हों! सूफी थी । विदेश के रूप में 2 ताविरवान पर चह 
“सा दाछ सकती थ॑ ना उसने निछ रने की सोच सकती था। आप्गीय वे 
रूप ई उनका सन और सतत बदरने, था इस तरह उसको गरझला से बाज जाने 
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के लिए मजबूर किसी तरह न कर सकती थी। 

नतीजा यह कि मुसलमान के पास एक साथ दो देश हो गए । पाकि- 
स्तान उसका अपना धर्म-भूमि के नाते, और भारत भी अपना जन्म और कर्म॑- 
भूषि के हक से। पाकिस्तान मुस्लिम राष्ट्रीयता के नारे पर बना था और उसी 
के रूप में अपने को जमाने का उपाय उसके पास था । उसकी प्रतिक्रिया में 
हिन्दू राष्ट्रीयता उभरी । हिन्दू ने अनुभव किया कि पाकिस्तान जब कि उसका 
है नही, तब हिन्दुस्तान तो परी तरह उसका ह। कांग्रेस का यह स्वीकार न 
था । उमकी हुकूमत धर्म-निरपेक्ष टोब्र ही चलने वाली थी। रिनन्‍्दर मुसलमान 
मे भेद पालना उसे मजुर न था । 

भारत की राप्ट्रीयवा की स्थिति का यह उलझन जारी ही है। याग्रस 
भारत-यूनियन की सरकार बन चूरी है आर उससे अटग उसे +ई स्थिति 
नही है। बल्कि कहा जा सकता हे कि ताकत सरकार है और उस बर के 
अभाव में काग्रेंस सस्था निर्जीव ही है। खान अब्दठ गफ्फार या उस प्राग्रेस 
के अनन्य सेवक और सेनिक रठे है लेकिन यग्रेस उस नाम तो आज मह पर 
भी नहीं छा सकती । यानी काग्रेसी रापष्ट्रीयता हृद-बच्द है । रग्डाम वे नाम 
पर बराबर में जो एक नपा राध्ट भारत के हा अरीर मेस ।४ सर बन खड़ा 
हुलजा है उससे मह फेरक्‍्र ही चडने को वह ठाचार है। वह मसपरमान को उस 
शर्ते पर क्री अपने अन्दर समा सकती है वि वह भारत की वरिधि महों। 
परिधि से बाहर होकर मुसलमान उसके बूते से मा बाहर रा जाता है। हिन्दू 
इसलिए क ग्रेसी-राष्ट्रोयता से आ (उस्त वही ७ वह । लय से उसे उड्भार 
नहीं मिलना और कोई उसे शारण नया दोखता जा गा 4 गडभान 
वी दुतरफा उफादारों से बची सारे । िट लेटा समय वात कै भ्सरम,न 
को दुहरा ताभ श्यो मतों चट़ा गाता और व्या खाठाप । «२ ॥] 
राष्ट्रीयता हच्दू राष्ट्रसती ने बना जाए ?ै दूं राष्ट्र '# मे । डे 
यट नही आएत। है मसलमभान थ $ च रहे तत। | 6[", )३. भाय 
के आधार पर ही यह रहे भौर ददा 5 दंत समज्ञा ७" । 

इस तन्त् याधीर्ज हे मौज माय व राय मे जये + मे "सर 
समय दो राष्टायताओं में बदाबदी है । दाला को मो "७ है शत था 
कहा जा सत्तता है। एक वाग्रेसो औौर धरम 7रपेत दुधण संधा प्री” रिच्यू- 
र्म-पर।यरप ! 

यह | 


के कद शकतिया ऐसी है जो राष्ट और राष्तोयता ॥ सशरा 
नही लेती और 


यु 
वे राजनीत में क्षण है राष्ट्रीयला के विचार में विशेष 
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महत्व की बात नहीं है । साम्यवाद राष्ट्र सं अलग होकर विचार करता हो, 
लेकिन साम्यवादी दल कहीं भी राष्ट्र के सांचे को या राष्ट्रीय भाव को अलगः 
छोड़कर नहीं चलता । शक्ति वह अपने लिए यहीं से खींचता है । लेकिन राष्ट्र 
और राष्ट्रीयताएँ उसके लिए प्रयोजन सिद्ध करने के साधन हैं; इससे ध्मे- 
परायण अथवा कि धर्म-निरपेक्ष, राष्ट्रीयता के इन दोनों प्रकारों के सम्बन्ध में 
उसे विशेष चिन्ता नहीं है। चिन्ता उसे यदि है तो यह कि लोक-चेतना आथिक 
की जगह कहीं नैतिक न हो जाय ! 

मेरा मानना है कि राष्ट्रीयता का गांधी-आधार यदि हम स्वीकार 
करना चाहें तो उसके फलितार्थों को छोड़ने से नहीं चलेगा। अहिसा को, यानी 
समन्वय को, सत्य झौर सत्य के आग्रह के साथ चलाने से ही भारत राष्ट्र उठ 
सकेगा और शायद दुनिया के लिए भी कुछ कर सकेगा । समन्वय में मेल और 
समभोौता है, तब सत्य के आग्रह में से असहयोग और शांत-युद्ध भी निकल 
सकता है । जब तन्त्र इतने प्रबल और व्याप्त हो रहे हैं, तब मानव की आत्म - 
प्रतिष्ठा और स्वतन्त्रता के ,लिए नकरात्मक नहीं बल्कि प्रेरक रूप में गांधी- 
नीति को स्वीकार करना होगा । ७ 
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सत्याग्रह 


आग्रह अपूर्ण में ही हा सकता है। अन्यथा आग्रह के लिए अवकोण 
ही नही रहता । सिद्धि के लिए सत्याग्रह असिद्ध बनता है। साधक के लिए 
सत्याग्रह ही मार्ग है। 

अपूर्ण के लिए आग्रह इसलिए उचित बनता है कि पूर्ण पाने का और 
उपाय नही है । व्यक्ति अपूृर्ण है, जो सत्य के रूप में उसमे प्रतिभासित हुआ है, वह 
भी अपूर्ण ही है। पर अपूर्णो कहकर उसे वह छोड नही सकता । उसी के सहारे 
उसे जीना और मरना है। व्यक्तिगत धर्म इसलिए सत्व के उस रूप के प्रति 
अनन्य आग्रह का ही रह जाता है । 

सच्चा साधक जानगा कि सत्य अनन्त है। जिस पर आग्रह है सत्य उस 
जितना ही नहीं है। दसलिए आग्रह रखकर भी सत्याग्रही भद्र और सबविनय 
रहेगा । जीवन स्वीकार और इनकार इन दोनों तटो को रखकर ही चल सकता 
है । कुछ लेना और कुछ छो डना पडता है। निश्वास के बाद प्रश्वास आता ही है। 
अथात्‌ निपेध को शक्ति जीवन-सामथ्य मे गर्भित है । अ्रहिसा में मात्र स्वीकार 
है, जीवन आहिसा से स्थिति और अवकाश प्राप्त करता है। स्थिति में गति सत्य 
के ग्रह में से ही प्राप्त होती है। सत्याग्रह के बिना अऑहिसा निष्क्रिय है। कर्म 
सत्याग्रह में से जन्म पाता हे । गति ओर ग्ग सब वहा से आता है । अहिसा 
के "ग से जो होता है सो यह कि उस क्रम में बन्धन नही पेंदा होता और उस 
गति से [स्थति में भव नटो आता । लेकिन स्पष्ट रहना चाहिए कि ऊेवल अहिसा 
वेग को खाती है, जीवन की क्षमता के लिए सत्य का आग्रह अनिवायें धर्म होता 
है। वह मानो सिक्‍कते का सामने का रुख है, उसके बिना अहिसा मूल्यहीन 
हो जाती है। अहिसा मात्रो उसकी पीठ है कि जिस सत्य को हमेशा समक्ष रहना 
चाहिए। 

बल्कि मै यो कहुगा कि सत्य की पूर्णता की प्राप्ति के लिए व्यक्ति के 
पास प्राप्त &पूण सत्य के प्रति आग्रह और अपंण का ही एक अधिकार रह जाता 
दे । उससे अठग और अधिक कुछ उसका अधिकार होता ही नही है। 
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आग्रह से संघर्ष निकलता है। वह सघर्ष अमानुषिक यदि होता है, तो 
तब जब विनय की शर्त छूट और टूट जाती है । यदि विनम्नता की शर्ते के साथ चले 
तो सच्चे आग्रह में से निकला हुआ संघर्ष मानवीय ही नही, देवी तक हो जाता 
है । कममं-यद्ध यदि धर्म-युद्ध बनता है, तो तभी जब एक ओर से धर्म की मर्या- 
दाओं की रक्षा प्रथम प्रतिज्ञा बनती है, और शत्रु का पराजय मानो द्वितीय 
अभिष्ट हो रहता है। ऐसे धर्म-युद्ध मे से ही सस्कारिता दिकलती और 
सस्कृति सम्पन्न होती है | 

बुद्धि शब्द से चलती और मत तक पहुचती है। सत्य उसके पार 
रह जाता है। इसलिए बुद्धि मे से कभी सत्याग्रह का निर्णय नहीं आता । 
मत के साथ हमारे सम्बन्धो के नियमन के काम बुद्धि ग्राती हूँ । सत्य मूर्त नही 
हीता । इसी से बुद्धि नही, बल्कि श्रद्धा मे से सत्याग्रह की उदभावना होतो है । 
बुद्धि जब तक है, उपाय होता रहता है। उपाय सब हार जाते है, अर्थात्‌ बुद्धि 
हार जाती है, तब सत्य मे शरण लेनी होती है। जगत्‌ से हारकर सब सम्भा- 
बनाओ को चुकाकर, अन्त में सत्येशवर क्री शरण जो लेता है, वह सत्याग्रह 
कहलाता है। आग्रह दीखने मे है, अन्यथा वह शरणगति है। सत्याग्रही विवश 
होता है, वह इंबवर के हाथ मे होता है। वही अपने को सौपे रहता है। वह 
कर्ता रह नहीं जाता। मानो सत्याग्रही सत्यात्रह में अपने को ५।ता है, सत्याग्रह 
उतना 'करता' नही है। 

इसलिए सत्याग्रह के साथ शर्त नही हो सकती । तरतमता नही हो 
सकती । सौम्पतर और सौम्यतम की भाषा बुद्धि की है। वह दूसरे की ओर से 
आ सकती है, स्वय मसत्याग्रही की ओर से उस प्रकार की भाषा के लिए कोई 
अवकाश या व्यवधान ही नही रह जात। । सत्याग्रही आर सत्याग्रह के बीच विवदयता 
हैऔर अभिन्‍नता है, तक और कतृ त्व नह्टी है। मै मानता ह कि सत्याग्रह, मनुष्य के 
पास वह आयुध है, जो ईश्वरीय है । उसका समर्थन दुनिया मे से किमी तरह भी 
नहीं आ सकता है । दुनिया की ओर का कोई ओऔचित्य सत्याग्रह की उचित नही 
दिखा सकता । उप प्रकार का सब तक॑ और सब विचार मानो बाहरी होता है । 
सत्याग्रह आन्तरिक विवशता में से फूटता है । उसके झौचित्य का निर्धारण 
किन्ही बाह्य विचा र-तकंणाओ पर निभभर नही हो सकता । परिस्थिति की धीरता 
से अधिक व्यक्ति की अवशता और अहिसकता मे से वह बनता हैं। स्थिति के 
साथ व्यक्ति का सम्बन्ध उस अवस्था मे इतना उठ जाता है कि मानो समप्षि के 
सदर्भ में जा मिलता हों। मानो व्यक्ति का झगड़ा स्वय परमेश्वर से हो, 
परिस्थिति से रह ही न गया हो । अर्थात्‌ सत्याग्रह वह कर्म है जिसका सन्दर्भ 
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सांसारिक रहता ही नही, पुरी तरह आत्मिक हो जाता है। तत्काल और समाज 
के नेतिक मानो की ओर से उस सम्बन्ध में कुछ भी नहीं कहा जा सकता है । 
उसका परिणाम्र तत्काल से अधिक इतिहास के बुत में जाता है। दूसरे शब्दो में 
फलाशा से उसका कोई सम्बन्ध नहीं रहता । अन्तिम रूप से और दो शब्दो में 
यो कह सकते है कि मनुष्य का जब सब कुछ हार रहता है, तब प्रेम में परमात्मा 
के हवाले अपने को छोड देने का नाम सत्याग्रह है | प्रेम में छोड़ना, याने अहं- 
जीवन को बिसार रहना और परम-जीनन के प्रति आहुत हो रहना । 

यह बात सही है कि कानून की अवज्ञा और कानून का भग व्यक्ति 
के हक और कतंव्य में दाखिल हुआ, तो यह गाधी जी के कारण था। कानून 
का मुकाबला तो सद्दा ही द्ोता आया ह ' लेकिन उस मुकाबले को अपराध 
माना जाता था, द्रोह माना जाता थ' ; गाधी जी ने भ्रधिफ़ार और कत्तंव्य 
के रूप में सममाज-जीवन में दसको प्रत्रिटट किया | यह बहुत ही विस्फोटक तत्व 
था । गॉधी जी ने उसके सहारे एक अभ पृ्व जागरण भारत देश में पैदा किया 
और मै समझता हु कि तत्व चिन्तन के तए नयी सामग्री भी प्रस्तुत कर दी । 
मानो एक महा प्रइन की रुकावट, बुनोती, गांधी जी ने समूचे समाजवादी 
विचार के सामने खड़ी कर दी । मैं मा।ता हु कि ठीऊ यही खतरनाक चीज 
है, जो गॉधी जी की सबसे कीमती थाता है। समाजवादी विवार न्याय और 
अधिकार को बहुमत के हाथ में दे दाता है। मानों इस तरह सत्य ही स्वय 
बहुमत के पास पहुच जाता, बन्द दं जाता है । गाँधी जी ने यह विस्फोटक 
सिद्धान्त दिया कि एक अकेला आदमी भी सारी दुनिया के संगठन के खिलाफ 
खडा हो सकता है। संगठित वानून ) वढ़ अवज्ञा कर सकता, उसका भग 
तक कर सकता है। सकता नी, बल्ड चाहिए। और जब तक एक व्यक्ति 
और नागरिक इस प्रकार वतन करता है तो प्रगति का मन्त्र और तन्त्र सग- 
ठिन सत्ता के पास न रह कर व्ययित वे और दठत।क्तयों से बने समाज के पास 
आ जाता है। 

यह विचार क्रान्तिफ़ारी विचार है और समाज्वादी-मसाम्यवादी आदि 
सब सामाजिक विचारणाओं के लिए | ]।वनी बन जाता है। मानो तप्ताम 
भोतिक विचारधाराओ के सम्मुख यह अध्यात्म को प्रतिष्ठित कर देता है । 
अर्थात्‌ यह विचार इस मूलतत्व को स्थापित करता है कि ऊपर से आने वाला 
संचालन, इसी लिए कि ऊपर से और बाहर से आता है, सत्य नही है । सचालन 
भीतर से आता है और वही सत्य है। अन्तःकरण म वह प्रक्रिया है, (जरासे 
इतिहास बनता है और आदमी चलता है| उसी से जगतृ-व्यवस्था चलेगी तो 
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समाधान होगा, अन्यथा बहुसंखूणकता का सत्य असत्य हो जा सकता है। 
लेकिन गाँधी का यह नवाविष्कृत क्रान्तिकारी विचार भारत की 
राष्ट्रीय और राजनीतिक काँग्रेस के पास आकर मानो अपना आध्यात्मिक 
और वंचारिक महत्व खो बैठा । काँग्रेस ने अवज्ञा को लिया, सब्निय फो छोड़ 
दिया । भग को लिया, भद्र को छोड़ दिया। कॉमग्रेस को तात्कालिक फल की 
आवश्यकता थी और विद्यार्थियो, श्रमिक्रो, ग्रामीणो को कत्तंव्य मे नही, केवल 
आवेश मे उभार कर वह फल पाया जा सकता था । गाँधी जी उत्तंजना से 
एकदम काम नही लेता चाहते थे । उसे ठण्डी प्रेरणा बना लेना चाहते थे, जा 
उफन और उबल कर बंठ नही जाती, जिन्दगी को अन्त तक चलाये जाती 
है । गाँधी जी का बल सविनय ओर भद्र विशेषणो पर इंतना था कि कानून की 
अवज्ञा और भंग का इनके अनाव में वे विचार भी नही कर सकते थे। विन- 
म्रता और भद्गता, यह हर हालत मे अपनाये रखने के स्थायी गुण थे। उनके 
बिना जेसे मनुष्य को अपना प्राथमिक अधिकार भी नटी प्राप्त होता था। 
काँग्रेस के लिए ये विशेषण मानो गाँधी जी के नाते स्ठीकायें थे, अन्यया वे 
उसके मन के नही थे । वे मानो राजनीतिक तेज को रोकने वाले थे, प्रकट 
करने वाले नही थे । काँग्रस का यह अधैर्य, फलाकाक्षा मे यह उसका गलत 
मूल्यों को उत्तेजन देना, जब प्रतिफन म उसी पर लौटकर आ रहा है, तो 
काग्रेसी शासन को बडा अजब मालूम होता है। स्वराज्य की लडाई में जो 
राजनीतिक प्रशिक्षण दिया और जिसके नंतिक प्रश को अनावह्यक मानार 
हमने छोड दिया, वही आज के राजनीतिक परिपाक में फलता श्रा रहा है । 
इनकलाब अगर निज मे मूल्य है तो लीजिए यूनिवर्सिटी के ये सारे जवान इस 
मूल्य को ऊचा उठाकर इनकछाब करने बढ़े चले जा रहे है ! उस इनकलाब 
को लाठी-गोली से हम क्यो खतम करना चाहते है ”? शिकायत शायद यह है कि 
ये जवान कैसे उद्धत है, अशिष्ट है, भ्रसभ्य है, वे उत्पात और उपद्रव करते 
है आदि। तो आपने विनय और भद्गता को उतना गअ्रनिवायं कब माना था ? 
मैं मानता हु कि या तो हमको लौटकर बहुसख्यक विचार की न्याय- 
यता मे पहुच कर शासन की वेध हिसा की शरण लेनी होगी, विधाधथियों की 
अनुशासनहीनता को ऊपर से दबाने मे लगना होगा, अन्यथा गाँधी जी ने 
अजस्न क्रान्ति के मन्त्र के रूप में महाशक्तिशाली और विस्फोटक सत्याग्रह का 
जो तत्व दिया, उमको अपने पूरे फलितार्थ में स्वीकार करना होगा | वह यह 
कि सत्याग्रह धर्म है, हक है, कत्तंग्य है; लेकिन शर्ते के साथ कि पूरी तरह वह 
सविनय और भद्र हो । यह विनय और भद्ग ता की शर्त मानो सारी राजनीतिक 
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शक्ति को सांस्कृतिक सन्दर्भ दे देती है। उसकी ध्वंसात्मकता को नष्ट कर 
रचनात्मकता प्रदान करती है। 

युवक शक्ति देश को सबसे बडो देन और थाती हुआ करती है। वह 
साक्षर हा, तबतो उस शक्ति का कहना ही क्या ? वही य।द नकारात्मक 
बन आये तो दोष उन मूल्यों का है, जिनसे समाज ओर राज्य चलते है। 
उपाय यही नही है कि युवकों का दमन और दलन हो । उपाय यह है कि 
उनमें रचनात्मक स्वप्न जागें और उनकी सामथ्यं सम्भावनाओं को अवकाश 
और मार्ग प्राप्त हो | नैतिक वर्जनांश्रो से काम नही चलने वाला है। उनसे 
शक्ति दबती और बुभती हो, तो यह जीवबन-तर्क के प्रतिकूल हो जायेगा । 
उनमे जो अपने प्राणों को प्रयोग में डालन की आरु॒सर्ता है, खतरा उठाने का 
होसला है, तो ये तत्व की मती है । निषेध और विरोध में इसलिए वे लगे है कि 
विधायक और रचनात्मक ननके पास कुछ नहीं है। यदि आबहना राजनीतिक 
रही और वही रीति-नीति समाज मे ऊपर उठन और सफल होने की बनी रही 
तो विद्याथियों को उस ओर से किसी तरह विमुख नहीं क्या जा सकेगा। 
दलवाद अगर हमारे राज्य को चलान वाला है, तो गुटवाद हमारे विद्यार्थियों 
को क्‍यों न चवायेगा ? जीवन एक और समग्र है। हम अगने ठिए एक नीति 
रखे और विद्यायियों मे उसमे कोई दूसरी नीति चले, तो यह नही होने वाला 
है । विश्वविद्यालय मे वही चलेगा, जो बाहर समाज मे चल रहा होगा | केवल 
इस सुविधा से कि हमारी उम्र कुछ बढ़ गयी है और हम विद्यार्थी नही रह 
गये है, ऐसा नही हो सकता कि हम दलबाजी और जगबाजी से चले और 
नीति-पालन और अनुशासन आदि को विद्यावियो के लिए छोड दे । वे बालक 
अन्त में हमारे है और हमे भिन्‍न नहीं हो सकते। बालकोी के लिए माता- 
पिताओ को और विद्यायियों के लिए नेता-प्रणेताओ को स्वयं अपने से आरम्भ 
करना होगा ऊपर राजतीति में जो चलता है विद्यार्थी आखिर पढ-लिखकर 
क्या उसमे देखने-समझने के लिए आख ही नहीं पा जाता है ? वह मूल और 
अपढ समझा जायगा, झगर अपने बड़ों से इतना भी नहीं सीखेगा कि अगर 
उनसे आगे बढकर नहीं दिखा सकता है, तो उनका अनुकरण तो करे । इसी 
से राजनीति का बोलवाला विद्यातियों के बीच खूब दिखाई देता है, उसका 
अभ्यास भी कराया जाता है। यूनियनवाद मानो उनके प्रशिक्षण का ग्रग है । 
तब फल कुछ दूसरा क॑से आ सकता है ? 
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वि-सर्जन की शक्ति 


विनोबा ने इस आश्रम को वि-सर्जन नाम दिया। विनोबा की अद्वितीयता 
ही इसे न समझ लीजिए, न भाषा का कोरा चमत्कार मातिए | वि-सर्जन मे से 
सचमुच विशेष सज्जन होता है । सबसे बडा और नया सजेन विज्ञान ने जो किया 
है, वह है अणु का भजन । अण्‌ को मादा जाता था कि वह वस्तु की अतिम 
इकाई है, अत. अविभाज्य है । आइस्टाइन ने बताया वस्तृत्व शक्ति का ही सोया- 
रूप है । ठोसपन तोडइकर मेटर अप्ना वि-सर्जन करता है, तो चिन्मय बन जाता 
है | पदार्थ जब शन्य होता अर्थात्‌ अपने को विसजित कर रहता है, तब शक्ति 
बनकर प्रकट होता है । 

सोये पडे चित्‌-पिण्ड को ही मेटर कहिए । उसके छोटे-से-छाट अणु को 
विज्ञान न पाया, पक्रडा और फिर तोड डाला । इसी में से अण शवित का 
उदय हुआ और अगखुबम दन गया । अणुत्व विसजित होने से महाशवित प्रकट 
हो आयी । यह कहलाया “फिजन बम । फिर उसके बाद “फ्यूजन बम बना । 
पहले में अगु वियुक्त होता है, दूमरे मे उमके बाद प्रक्रिया सयुक्त होन की हे । 
इस सयुक्तीकरण अर्थात्‌ ' फ्यूजन” में से जो शवित प्रकट होती है, वह पहले से 
भो सहसखत्रो गुनी हो जाती है। पदार्थ यो जड और निपण्किय दिखायी देता है । 
हम उससे या उसकी धारणा से जितना चिपटते है, उतन हम भी जड़ और 
बेकार होत है। थदि हम स्थित भर न रहे, झ्रपने को बचाये नहीं, वल्कि विनर्जित 
करने को तेगारी रखे तो महाशक्ति पैदा कर सकते है । इसकी मिसाल गांधी 
है । वे सामान्य से भी कम, संव-तॉर्मल, स्थिति से चले और अक्बतार की 
ऊँचाई पर पहुँच गये । आखिर उस विराटता के विकास वी प्रक्रिया क्या थी ? 
देश के वह एक्छत्र नेता बने गये, उस रेत व के उस निर्माण का वया रहस्य 
था ? मामूली तौर पर छोटी सी लीइर-शिप के छिए बडी जहोजेहुद करनी 
पड़ती है । पर गाधी को स्वय गृन्य बनने की साधना रही, उन्होन कुछ होना 
ही नहीं चाहा । अपने को विसजित करने में लगे रहे । फल यह कि शूस्य बनते 
बनते विराट बन गये । गाधी की ताकत ऐसी बनी कि उनका व्यक्तित्व भारत 
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की अखिलता को ही नहीं, वरन्‌ मानवता की समग्रता को मूर्त करनेवाला माना 
गया । इसके मूल में वि-सर्जन के मंत्र के सिवा भला कया है ? 

जो आदमी अपना तो महत्व मानता और दूसरे को उस निमित्त अपना 
साधन मानता है, वह उन्नति करता दीघता हो, लेकिन हिसा ही करता है । 
यानी वह उन्नति टिकनेवाली नही होती है । न उममें से कभी चैन मिल पाता 
है । स्वय को साध्य और अन्य को साधन बनाते है तो अज्ञाति बढ़ती है । 
लेकिन जहां दूसरे सब मुझे; साध्य हो जाते है भोर मैं उनके हित निमित्त साधन 
बनता हूँ, तो यह अपने को विसजित करने की भावना अहिसा है । करना- 
धरना तो ऊपरी होता है और प्रभाव उस पर निर्भर नहीं है । शक्ति का स्त्रोत 
विसजंन में है । सठ को पृष्ठ करनेवाला कर्म वधनकारक होगा । उस स्व को 
विसजित करनेवाला मुक्तिदायक बनेगा । 

इतने गहरे विचार के आधार पर सस्था बनती है तो उसे यश क्यो भही 
मिलता । महामत्र मिल गया तो फिर उसका महाफल क्यो नहीं आता ? भौतिक 
क्षेत्र में वह मत्र चमत्कार दिखा रहा है तो नैतिक क्षेत्र मे चमत्कार का उद्या- 
पन क्यो नही दीखता ? निश्चय रखना चाहिए क्रि त्रूटि कही प्रयोग में ही हो 
सकती है, या जो साप्रन रूप हम है सों हममे होगी । अन्यथा सिद्धान्त निरप- 
वाद है | सारे इतिहास में उरकी महिमा और विभूनि दिखाई देती है । आत्म 
विसजंन “जन्होने किया है वे मानो अमर बन गये हैं| मृत्यु का वरण जिन्होंने 
किया ऐसे ही लोग आज इतिहास में जीवित है । जिन्‍्होने अपने को मृत्यु से 
बचाना चाहा, वे जीतेजी मरे-से बन रहे । ऐसे भी लोग हुए हैं जो लाखो को 
मौत के घाट उतारने में कारण बने । इतिहास उन्हें याद करता है, लेकिन 
'फ्रीक' के तौर पर | उतना भी इसलिए | आगे बढ़कर मौत के साथ आखिर 
खेल तो उन्होंने खेला । फिर भी समप्र की धूल में वे सब दब जाते है । जिये 
ओर जीते रहे है, वे जो जीने से चिपर्ट नहीं है, जिन्होन मृत्यु का भय नही जाना, 
वे जो वि-सर्जन को साथ लेकर चले 6 । यीशु शूलो पर चढे तब उनको मानने 
वाला कोई पास तक न ठहरा । लेकिन ईसा क्या मर सके ? मारने का ढंग 
कैसा दारुण था । लेकिन उससे क्‍या होता है | बल्कि शायद उस टंग के अमानु- 
षिक होने से ईसा का विसर्जन और भी चमक्रा ओर उस नाम में से ताकत 
ऐसी उठी कि इतिहास पलट गया । रोमन साम्राज्प खत्म है। गया और उसकी 
जगह ईसा के साम्राज्य ने ली । आगे जाकर जब बह चर्च बना, विसर्जन की 
जगह अर्जन का साम्राज्य हुआ, तव उसकी शक्ति ढरती चली गई । 

गाधीजी ने जो साधा वह यही था । वह उस मत्र के प्रयोक्ता और 
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प्रतीक बने । हम अधिकांश उनके चरित से वह मंत्र प्राप्त नहीं करते । हम तो 
उन्हें अपने राष्ट्‌ का नेता और त्राता मानकर पूजते हैं । उनके उपकार देखते 
हैं और उतना ही उनको मानते है जितना उन्होंने देश का और हमारा काम 
साध दिया ' 

असल में शक्ति में कऋम-विकास हो रहा है। जिस आग में धुआ बहुत निकलता 
है उसमें ज्वाला उतनी नही हो पाती । इतिहास शक्ति ओर दारत्र के रूप के 
विकास का इतिहास भी है । मनुष्य की शक्ति पजे और दाढ की नही थी, वह 
शरीर की नहीं हो सकती थी | शरीर से वह हर तरह पशु से कम था । तब 
बुद्धि के रूपए में शक्ति उदय मे आई और आयुध आदि बने । वहाँ से चलते- 
चलते आज के शरस्त्रास्त्र बने है जो अब आण्विक तक हाने आ गये है। इन 
सब में से शक्ति सूक्ष्म से सूक्ष्तर होती गयी डै | रूप जितना स॒क्ष्म होगा, फल 
उतना अमोघ होगा । इसी विकास में बढतें-बढ़ते हम देखेंगे कि शक्ति अपने 
अधिष्ठान के लिए हिसा को छोड रही है और अहिसा को अपना रही है। 

असल में शक्ति (हसा की है नही । शक्ति सब अहिसा की है । नहीं तो 
शेर क्‍यों डर के मारे पहाडों में छिपा रहता जब्रकि आदमी शान से शहर 
बनाकर रहता है। इसलिए यह चक्षुश्रम है कि शक्ति हिसा गे है। शक्ति का 
सब ख्गोत ईश्वर मे है, सत्य मे है। इसल्लिण वह अहिसा पे है। अहिसा के 
समझाना पड़े, इसकी आवश्यकता नही झआनी चाहिए। आग के गृण को समझाने 
की जरूरत नही रहती । अहिसा को समझाना इसलिए पडता है कि वह शब्द 
की है, प्रत्यक्ष प्रयोग की नही है । अहिसा सक्रिय होती, प्रत्यक्ष वि-सजंन में 
फलित होती, तो यश स्ययं आपके पास खिचा चला आता । 

गाधीजी ने करा था कि अहिसक एक भी काफी हो राकता है, उस एक 
से भी जगत्‌ को आश्वासन मिलेगा। राच पूछिए तो आज आइवास देश भर मे 
नही है। धर्म का स्वल्प भी बड़े भय से त्राण देता है। सत्य का आचार ता ठीक 
ही है, उच्चार भी भय दूर करता है। याद आपका शब्द भाव आर कम में 
उतरकर प्रत्यक्ष बने तो उसे किसी दूसरे सहारे की जरूरत नहीं रह जाती £। 
क्या आत्म-प्रत्यय दोप को कही दूसरों जगह डालने जाएगा ? 

ह ्॒यनता हूँ कि यदि देश के पास उसका सत्य जगा होता, हम[री ज्यव 
स्था में औए सानव-सवन्धों के ताने-बाने में से ऐक्य लाता हुआ प्रकट होता, तो 
हमें फ़ीजों का आसरा देखने की जरूरत नही पड़ती । हथियार उतनी ही ताकत 
रखते है, जितना उनके पीछे संकल्प का बल होता है और सकल्‍प का दल अटूट 
हो सकता है । ' 
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मूल बात है यह कि वि-सर्जन अपना करगे तो सर्जन अपने-आप होगा। 
प्रगति जितनी होती है चित की प्रेरणा में से होती है। इस तरह वि-सर्जन में 
से स्वत: और अनिवायें सर्जन होगा । और इतना कि कल्पना नहीं हो सकती । 
बीज धरती में गलता और घुलता है तो क्या पता होता है उसे कि उसके व॒क्ष पर 
फल आयेंगे ? पक फट कर बीज अंकुर होता, अकुर वक्ष होता है जो वर्षो तक 
फल देता रहता है । 

हम अनासक्त माध्यम, और बीज के रूप में काम करें। अधिकार न 
चाहें । अभूक प्रवत्ति के हम संयोजक बन जायें यह भावना भी यदि होती है 
तो आत्म श्रद्धा की जगह वस्तु-निर्भ रता हुई माननी चाहिए । सरऊझारें इसी 
द्रव्याधार पर चलती है ' तभी आत्म-श्रद्धा के बजाय उनसे धन क। लालसा 
फलने लग जाती है । 

यदि हम में श्रद्धा पैदा हो जाय, श्रम-श्रद्धा जाग जाय तो कितना 
अच्छा हो। परन्तु आज तो रचनात्मक काये पोषण के लिए सरकार की 
अपेक्षा रखता है ! बल सरकार के पास से हम लेना चाहते है, पर वहां बल 
पैदा होता नही, जनता के श्रम में से ही खिचकर उधार आता है । यदि हम 
सरकार की थेली पर निगाह न रखेंगे, तो सरकार पर बोभा बनने के बजाय 
समय पर उसके लिए सहारा भी बन सकेगे । और वैसी आवश्यकता हुई तो 
यथावश्यक अंकुश का लाभ भी उसे दे सकंगे । 

दूसरी जगह अजेन की चिता है। सव अपने-अपने लिए उपाजंन करने 
में लगे है। उससे ही तो फिर ह्योषण और भ्रपष्बलाचार फेलता है। आपके पास 
विसजंन की श्रद्धा है तो सचमुच संकट दूर हो सकेगा । तब बल उगेगा और 
उसकी मदद सरकार को भी पहुँचेगी । सरकार के पास धन की और सोने की 
कमी नहीं है । पर जितना जो लोगों ने अपने श्रम और स्वार्थ के वि-सर्जन 
में से दिया है उतनी ही शक्ति उसमें माननी चाहिए । सरकार कानून से भी 
धन लेती और के सकती है। पर कानून से मिलने वाले रुपये में वह शक्ति 
नहीं हो सकती । 

अहिसक दक्ति सरकार की शक्ति को कम नहीं करेगी, बढ़ायेगी ही । 
सरकार की दाक्ति बढ़ाने का मतलब होना चाहिए जनता का समर्थ और स्वाव- 
लम्बी होता जाना । राजा का सामथ्य स्वयं प्रजा ही तो हैं । जहाँ राज की 
समृद्धि का मतलब प्रजा का दैंन्य होने लगता है तो वह राज्य फिर टिकता 
नहीं है। बिजली का प्रकाश दीपक के प्रकाश को काटता नहीं, उसमें सहायक 
बनता है। यदि सचमुच भारत देश के पास अहिसक शक्ति हो, अपने को वि- 
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सजंन करने वालों की कमी न रह जाय, तो सारी हवा ही बदल जायेगी। देश 
जो यदा-कदा अपने को फटा और असहाय अनुभव कर आता है, वह जुड़ जाय 
और दूसरे के लिए आश्वासन का सबल बन जाय । 

वि सर्जन के मत्र से देश भें बलिदानी जन उदय में आयेंगे, वे जीवन 
देंगे और संकट काटेगे, ऐसी आशा करनी चाहिए। 
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अल्पसंख्यक 


अल्पसख्यकों का प्रझन सहसा मत में असमजस और उलकन पैदा कर 
सकता है। शक्ति को राजनतोति उस समस्या से कभी छूटकारा नहीं पा सकती । 
उसके पास दमन और निर्देशन का ही उपाय रह जाता है, या अपीजमेट, 
खुशामद आदि दा । टक्‍्यावन और उनचास के मन्र से जैसे डिमोक्रेसी में यह 
सन्‍्तोप भी सिल जाता है  बढहुजन-ठित वा सिद्धि ही है, जिसके अर्थ अल्प- 
सख्यकों ना दमन होता है। यट दवाव और हठिसा की पद्धति रतिहास में इस 
समरया रो निवटने के काम आतो उठी है। लेकिन इतिशास उस राह उलझन 
से ,सबटा नहीं हे । अब उसको क्रमण. हिसा के सहारे से उबरना और अटभिसक 
विधियों का अपने बीच विक्रास करना है । 

शी देर के छिए सशुह का विचार छाडिये, व्यक्ति को छीजयथे | बढ़ 
नो अकेला और अत्यल्पसम्पक है । वह कैसे जीता और अपने लिए सुविधा 
और विस्तार जुटाता है। हम देखते है कि अनेक व्यक्ति बढ़ते और फंलते जाते 
हैं । दुसरे अनेक कुण्ठित और अवताथ दीयने है। व्यक्त के प्रति शेष का क्या 
केतेव्य है, इसीपर सब कुछ निर्भर सही र२/ता बहत पुछ स्वेय उस व्यक्ति पर 
भी निर्भर रखता है । अर्थात्‌ यह प्रश्न परर्परता >। है। किसी सिद्धाल का 
नहीं है । 

सही अऋपसस्यक संझूहों ते आरे भें से मानना चाहिए। आज भी 
अमृक अन्पसख्य ।र्गे राच्वप॒ण है और उ नति कर रता है। दूसरा उसी प्रकार 
वा वर्ग अपने की रका हुआ वारा है। थे परिणाम उस सम्मन्ध में से फलित 
होते है, जो एक #' शेष के साथ बनता है । 

गरायकीय व पर उत्तम यह है कि सब ती नागरिक भमिका हो और 
सब वहाँ समान हो | सब्रके एफ-एक मत हों और बीक में समुदायों के अलग 
विचार करने की आवश्यवता ने ट | दस देश या परिस्थिति में जह। श्राथिक 
श्रेणिया ग्तितष्र पड़ी है रहन-सटन का स१र रब का समान है. नागरिवता का 
सूत्र आसागी से न्यवद्याप बन जाता है। अत्पसख्यकों का प्रदत उठता वहां है, 
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जहाँ समाज में स्तरों की विषमता है और इसलिए किसी वर्ग के लिए विशेष 
विचार उचित जान पड़ता है। ह 

भारत में एक वर्ग है अनुसूचित वर्ग और दूसरा है पिछडी जातियों का 
बगें। इन दोनों वर्गों का विशेष ध्यान इसलिए आवश्यक होता रहा है कि वे 
अपेक्षाकत हीन और दलित हैं । बहुसंख्यक लोगों की मानवीय भावना का भी 
यह सूचक है कि अपने पिछड़े भाइयों को अतिरिक्त सहारा दिया गया । इनके 
अतिरिक्‍त दूसरे वर्ग हैं जिनका आधार धर्म है। मुस्लिम और पारसी उस 
प्रकार भिश्न और हीन स्तर के वर्ग नही हैं। पारसी तो अधिक सम्पन्न हैं । 
अन्तर धर्म का है। पूजा-विधि और धमं-विधि की हर प्रकार की स्वतन्त्रता 
और सुविधा देने के बाद राज्य के लिए यदि यह आवश्यक होता है कि उनको 
संसद, धारा-सभा या सेवाओ मे अलग प्रतिनिधित्व भी दे, तो उस अवस्था को 
अस्वस्थ, अनुन्नत और गठीली मानना चाहिए । सम॒दाय दूसरे आधारों पर भी 
बन सकते हैं । जातिवाद तो नात्मी-दर्शेन की बुनियाद ही बन गया था ! लेकिन 
इन सब आधारों पर विशेषाधिकार का दावा हो, तो नागरिकता खंडित हो 
जाती है | पारिस्परिक व्यवहार का क्रम सहज नहीं रहता और वैधानिक 
दखल समाज में एक दुराव और तनाव पैदा किये रहता है। अर्थात्‌ अल्प-बहु- 
मत का प्रइन अस्वस्थ और कृत्रिम हुआ करता है। 

स्वस्थ समाज में बहुसंर्थक वर्ग अनायास ही अल्पसंख्यकों का ध्यान 
रखेगा । अर्थात्‌ भ्रल्पसंख्यक बन्धुओं की ओर से विशेषाधिकार माँगने के बजाय 
त्यागने का प्रयत्न होते रहना चाहिए। अगर इस माँग में आग्रह-विग्रह की ध्वनि 
भ्राती है, तो बहुसंख्यक में उसके प्रति अविध्वास और परायापन पैदा होने 
लगता है। इसमें उसी के स्वार्थ-हित की हानि है। आखिर तो बहुसंख्यकों के 
साथ रहना है । हिल-मिलकर जितना रहा जायगा, उतनी ही अल्पसंख्यकों की 
बेहतरी और स्वाथंरक्षा है। एक व्यक्ति असंख्य के बीच में जिस नीति से 
जीता और बढ़ता है, वही नीति अल्पसंख्यक समुदाय के लिए समीचोन है। 
व्यक्षित के विशेषाधिकार पर कोई नही सोचता। सोचने की आवदग्रकता भी नहीं । 
स्पष्ट है कि अस्वस्थ को, अपंग को, रुग्ण को, विशेष सेवा प्राप्त होती है। इसको 
किसी विशेषाधिकार से नियुक्त करने की आवश्यकता नही होती । समाज का 
अन्तरंग स्वास्थ्य अपने आप उपयुक्त व्यवरथा कर देता है। ऐसे ही किसी 
भ्रल्पसंख्यक वर्ग के हितों की कानून द्वारा सुरक्षा की अवश्यकता नही होनी 
चाहिए। सामान्य कानून नागरिक को जो सुरक्षा देता है, वह पर्याप्त होनी 
चाहिए | ऐसा जब और यदि हो सकेगा, तो अल्पसंख्यक का प्रइन उसी भाँति 
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नहीं रहेगा, जैसे समुद्र में बृद का प्रइन नही रहता है। 

राजनीति जब तक दबावों द्वारा यलुती है, तब तक मानों अल्पमत 
के प्रदन का पैदा करने में निहित स्वार्थ बना रहता है। अप्ज यह स्वीकार 
करना चाहिए कि राजनीति में राज क्ञा जार है, नीति का बिलकुल भी जोर 
नहीं है। राज का जोर उत्तरोत्तर कम हागा। कारण, जीवन के विकास के साथ 
प्रकट होता जा रहा है कि राज्य अधिकार कम और कतंव्य अधिक है। अब 
6टबाट का परिमण्डल शामव के आस-पास से घट रहा हैं और दायित्व का 
आरोप वद़ता जा रहा है । इस तरह राग्रतीति कमशः राजकीय कम होती 
जायगी ओर उसे अधिकाधिक नैतिक ए-]० दाना होगा । यदि नैतिव सूहूण 
समाज और राज्य के काम काज मे चहत में आ नकलेगे, तो उसी के साथ 
अन्पसख्यक का प्रइन विलीन होना जायगा । जन्तर हर दो आदमियों में है । 
लेकिन उस अन्तर के कारण हमेशा परस्पर के डर स उन्हें कानुन की शरण ही 
नहीं खोजनी पड़ती, बल्कि वह अन्तर मजा +। सरस और सार्थक करता है। 
सामाजिक सम्बन्ध जितने स्पर्धात्मक होगे, 5५तना ही मनुष्य मनुष्य का आखेट 
बनेगा ओर पारस्परिक क्षेत्र अविश्वास और सकट से छाया रहेगा। लेकिन 
जब स्पर्धा की जगह सहथोंग और सहजीवन का भाव उदय होगा, तो विभिन्नता 
ओर विविधता आनन्द और विनोद की वस्तु होगी और एक व्यक्ति जैसे दूसरे 
व्यक्ति के लिए, उसी तरह एक समुदाय दूसरे समदाय के लिए, पूरक होगा । 
उसमे खतरे का नहीं, बल्कि सहायता और सान्‍्त्वना का कारण दीखेगा। 
मानना होगा कि आज भारत की परिस्थिति अनेक कृत्रिमताओं से घिरी और 
घुटी है। इसलिए नैतिक मान चलते दिखाई नही देते । मनो में फटाव और 
तनाव है। इसका उत्तर राजनीति के पास इसलिए नहीं है कि वहाँ राज्य की 
प्रणनता है । उपचार मानव-नीति के पास है, क्योंकि वहाँ प्रधान मानव है । 
मानव को लक्ष्य में रखें और दूसरे विशेषणों को उतनी प्रबानता न दें तो हमें 
अनायास नागरिक भूमिका प्राप्त हा जाती है और वर्गीय और जातीय या 
साम्प्रदायिक भ्रहकार बिखरे हुए नजर आने लगते है । म॒के हल वहीं दीखता है । 

भारतीय परम्परा में अनेकानेफ़ विभेद सह-अस्तित्व में समाते और 
मिटते रहे है । भारत राजनीतिक हृष्ठमि मे कभी एक और संगठित नहीं रहा। 
झनेकानेक राजा ओर नवाब एक ही साथ यहां राज करते और आपस में 
लड़ते-झगड़ते रहे, लेकिन उससे गहरे तल १२ सामाजिक जीवन कभी बहुत 
अधिक उद्विग्न नही हुआ । उस तल पर सास्क्ृतिक समन्वय की प्रक्रिया 
निरन्तर क्रियाशील रही । 
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उस इतिहास और परम्परा पर अंग्रेजी कम्पनी का राज्य आया । यह 
एक नयी चीज थी । राज्य के केन्द्र में राजा का व्यक्तित्व इस नए ढृग में , 
उतना नहीं था, जितना कि तनन्‍्त्र था। राज्य उस पश्चिम से आयी व्यवस्था 
में एक बड़ा संगठन था। कहना चाहिए कि अग्नेज के आगमन से भारत 
को एक पृथक राजनोतिक राष्ट्वाद की चेतना मिली । अब तक भारत एक 
सास्कृतिक भाव-च्ण्ड था । भौगोलिक सीमाओं के सकड़ों योजन इधर-उधर 
हटने से उस भारतीय अखण्डता पर कोई क्षति नही आर्ती थी । किस्ती राज- 
नीतिक संविधान या शासन में उस अखण्डता को स्वरूप पाने की आवद्यकता 
न थी । भारतीयत्व छोक-निरभर था, राज्य-निर्भर था हो नहीं । अंग्रेज के 
आने के साथ राष्ट्‌ और राज्य की एक नयी कल्पना भारत को प्राप्त हुई । 
नयी राजनीति का उदय' हुआ । उस राजनीति में बॉटो और राज्य करो की 
नीति फलित हुई । यह यों राजाओं की भी नोति रही होगी, लेकिन समाज- 
नीति के तौर पर उमका व्यापक प्रयोग प्रौर उपयोग न था । वहां धाराए 
झौर वर्ग अनजाने आपस में धुल-पिल जाते रहे थे । राजकारण में भले ही 
पहले वे मुठभेड़ में आमने-सामने आये हों, लेकिन शर्ने: शर्ने उनमें हेल-मेल 
बढता और एक सामाजिकता पनपती जाती थी। अंग्रेज के ढ्वारा जो राज- 
नीति का नया स्वरूप आया, उसने इस एकीकरण में बाधा डाली । तब राज्य 
में ठयक्तियों या परिवारों का नहीं, बल्कि जातियों या सम्प्रदायों का उपयोग 
होने लगा । पृथक्‌ प्रतिनिित्व और चुनाव की धारणा पैदा हुई। मूल हिन्दु- 
त्व में सब प्रकार के मतवादों को समाने की क्षमता थी। कारण, हिन्दू एक 
संस्कृति थी, मतवाद न शा । अग्रेज न आता तो हिन्दुत्व और इस्लाम का 
क्या संस्लेष घटित होता, कहना मुश्किल है | लेकिन इतना निद्दिचत है, कि 
दो राष्ट्र वाली बात न पैदा हुई होती। वहाँ से हमने इस अल्पसंख्या वाले 
प्रश्न को विरासत में पाया है । 

कांग्रेस और गांधी को जिस परिस्थिति से मोर्चा लेना पड़ा, उसमें 
यह प्रशन मोजूद था। नजर अन्दाज उसे नहीं किया जा सकता| था। लेकिन 
इस प्रश्न की ओर गांधी का रुख जब कि घामिक और न ग्ीय था, तब 
कांग्रेस का राजनीतिक और सांख्यिक था। कांग्रेस गांधी के! साथ थी, पर 
आधी दूर तक । राजनीतिक लाभ जहाँ तक गांधी जी की नौति और शक्ति 
से मिलता था, कांग्रेस को मान्य था। आगे चलने की दत्ति कांग्रेस के पास 
ने थी । म्राम्प्रदायिकता का इलाज गांधी के पास धामिकता था। गांधी का 
आग्रह था कि हिन्दू सच्चा हिन्दू बने, मुसलमान सच्चा मुसलमान बने । स्पष्ट 
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था कि अपनी-अपनी जगह सच्चा बनने की कोशिश में हिन्दू और मुसलमान 
सच्चा इन्सान वन निकलेगा और फिर समरया श्रासान हो जायगी । लेकिन 
स्वराज्य से पहले भी नेहरू श्लौर काग्रेस के मन में धामिकता के लिए जगह 
न थी और उसे धमे-निरपेक्षता (सेक्युलरिज्म) मे से साम्प्रदायिकता (कम्यु- 
नलिज्म) का त्राण आना मालूम होता था। खेर, बटवारा हुआ । कांग्रेस ने 
बटवारे को और भारत के राज्य को स्वीकार किया । गाधी जी ने दोनों 
ओर से मेंह फेर कर नोआखली की तरफ रुख किया, जहा साम्प्रदायिकता 
की ज्वाला भयकर नर-बलि जे चुकी थी । यह सब इतिहास की भ्ौर जानी- 
बूझी बात है। लकिन वह सेक्युलरिज्म अब भी शस्त्र के तौर पर हाश्न में है 
और आशा की जाती है कि वह कम्युनलिज्म को नेस्त-नावूद कर दैगा 
काग्रेस की मुहिम का पहरा नारा है “सम्प्रदायवाद का नाश हो।' शायद 
उसमे कानून की भी मदद की राहे खोजी जा रही है । स्त्रीकार करना चाहिए 
कि मुझे उसमें से साम्प्रदागिकता के शमन की कोई सम्भावना नही दीखती 
है। धर्म-निरपेक्षता नागरिक-भूमि पर अच्छी चीज है, वहां सब धर्म समान 
हो जाते है । लेकिन हृदय की भूमि पर समान आदर और समान उपेक्षा मे 
बहुत वडा अन्तर पड जाता है। धाभिक द्वाति में सर्व-बर्म समादर है । 
लौकिक दति में उसे सर्व-बर्म अनादर कहेगे। यह सर्व-्धमं अनादर वाली 
लौकिक द्त्ति सम्प्रदायवाद को घुला नही सकेगी, बल्कि उसे तीखा ओर 
तेज कर डालेगी । सम्प्रदाय और धर्म के अनादर से सम्प्रदाय और धर्म से 
होने वाले अनिष्ठ को काटा जा सकता है, यह निरी दुराशा और कल्पना है | 
यह थोथा अहकार है । उस प्रकार के नारे या घोष को हाथ मे लेकर चलने 
होगा केवल यह कि भरत की घधर्मप्राणता के वल से काग्रेस विहीन बनेगी । 

भारत की काया मे सबसे प्रवक्त प्रेरणा-शक्ति जो सनातन काल से पड़ी हुई 
है, वह है यही धर्म-भावना । इससे अल्लय और विच्छिन्न होकर जी राजैंमीति 
चलेगी, उसका कोई भविष्य यहाँ नहों है । राज्य शगिक्त उसके हाथ में भा 
भी सकती है, लेकिन लोक-शक्ति का अन्तरग बल उसे न होगां और एक 
दिन उसे (गरना होगा | कारण, वह नीति से हीन राजनीति होगी और उस 
वं।ट-सगठन के आधार पर वह अपनी विजय 'चाहेगी जिसे ने'तकता को,समं- 
थेन नही है । उस प्रकार की दुह्ाई और वेसे प्रयत्न से सम्प्रदाय उलटे पंभपेंगे, 
इधर मुस्लिम लीग उपजेगी और पनपेगी, उघर जनसंध और न्द्ल 
ताकत पायेगे । अवज्ञा और उपेक्षा से कोई अस्मिता कभी हूटी कभ १ ; 
इसे समर्थन मिला है। अहकार में कभी नम्अता और ऋजुता आयेगी, तो/ 
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सामने के आदर-सत्कार की निरहंकारिता में से आयेगी, कभी किसी दर्पोक्ति 
में से नहीं आ सकती । जो यह कहने की इच्छा रखता है कि वह हिन्दू है न 
मुसलमान, और यह कह कर मानों गत्रिष्ठ बनता है, वह हिन्दू श्र मुसलमान 
दोनों से दूर पड़ता है, दोनो को निकट लाने में भरममर्थ बनता है। गहरे 
झादरभाव मे से ही हम दूसरे के मन को पा और जीत सकते है । 

धरंभाव अपने अन्तिम अर्थ में सृष्तिमात्र के प्रति निइछल आदर भाव 
ही है। यहां गांधी-नीति और गांधी-प्रढ्धत्ति की याद आती है| हमारा राज- 
कारण उस पद्धति से चला होता तो सम्भव था कि कायदें आजम जिन्‍मा से 
मुफ्ती किफायतुल्ला का अधिक महत्व बन जाता और लीग के बजाय कांग्रेस 
को जमीयतुल-उलूमा से अपनी सन्धि-चर्चा चलाने का अवसर आता। तब 
प्रथत का धरातल बदला हुआ होता और आज इतनी विकट स्थिति न होती । 
नियमित नमाज अगर सही मुसलमान की कसौटी होती, जो कि होनी चाहए 
थी, तो कायदे-आजम उस पर बहुत सही नहीं उतर सकते थे । धरम के स्तर 
सक पहुचते तो शक्ति ओर सख्या के बल पर चडने वाली नीति आप ही 
गिर जाती | श्री नेहरू के पास वह गहरा दर्शन नही है, इसलिए सकी्णंता 
को काटने और विशालता लाने का उपाय भी उनके पास नही रह जाता ! 
सेक्युलॉरिज्म के नाम पर इसी से कोई धर्मोत्तीणंता प्राप्त होती नही दीखती, 
बल्कि संकीणं-स्वार्थता का ही बोल-बाला दिखाई देता है | हादिक धर्म-भाव 
से भी विमुख होकर चलने से, मुझे नही लगता, साम्प्रदायिकता के गमन की 
दिशा में कोई इध्च लाभ प्राप्त किया जा.सकता है | धर्म आज सगठित सस्था- 
झम्प्रदाय का रव बन उठा है| झग्मत: धर्म से यदि शाब्दिक भ्रम पैदा होता हो 
वो हम “अध्यात्म” कह सकते है । अध्यात्म अर्थात्‌ दूसरों में और सब में वही 
शात्मा देखना । इस तरह अध्यात्म द्वारा सबके प्रति एक गहरा आदर और 
अमत्व का भाव पैदा होता है। वह अध्यात्म लौकिक प्रयोजनवाद पर नही- 
डिक जाता और उसमे से स्वार्थ-लाभ की जगह स्वार्थे-त्याग निकलता है। 
खस अध्यात्म के स्पर्श से राजपद का महत्व क्षीण हो जाता, है और लाक 
सामान्य के प्र।त आस्था बढ़ती है। सेक्युलरिज्म की राजनीति इस वाछित 
स्पर्श से कोरो रह जाती है। यही रहा, तो इससे सम्प्रदाय को। ही नही, बल्कि 
गुटवांद और व्यक्तिवाद को भी बल पहुचेगा, जो शायद दीद 'भी रहा है । 
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बग-संघर्ष, अहिंसा और आक्रमण 


असल में मूलतः मानव-समाज स्त्री और पुम्ष नाम के दो वर्णों मे 
बटा हुआ है | कहते है, हर व्यक्ति मे दोनों तत्व मांजूद है। उनके अनुपात 
की ग्रभिकता से स्त्री अथवा पुम्ष हआ्ा करते है। जब मनोविज्ञान में दो छाब्द 
चलते है 930)87 और '४३५०८०॥॥५४) । इन दोनो शवितयों के बीज भी हर 
व्यक्ति में हैं। हमारे काम के लिए, अर्थात्‌ विचार के अवगाहन के लिए, इस 
मौलिक वर्ग-भेद से चलना अधिक विश्वसनीय होगा । 

मान लीजिये, शांषक माने गये वर्ग का एक व्यक्ति है, समझ्िये पूंजी- 
पति। उसका परिवार पूरा-का-पुरा शोषक-बर्ग का ठहराया जाता है। लेकिन हमें 
क्या मालम क्रि उस घर की हालत वया है ? वहाँ पति द्वारा पत्नी का झोषण 
बट़े मजे से चल रहा हो सकता है, बल्कि होता ही है । तथ्य यह है कि जब 
इस “शोपण' को हम सामाजिक वर्गों मे बिठाकर देखते है, तो परिणाम 
राजनीतिक कम होता है, अर्थात्‌ वर्ग-विद्वष की बुनियाद १डती है। उस तरह 
शोषण की जड हाथ आ जाती है, ऐसा मै नही मानता हूँ । 

सच यह है कि आदमी अनुभव में उतरे, तो वह ठीक तरह अपने को 
किसी वर्य भे रख नहीं सकेगा । लखपति एक ओर करोडपति का बोझ अपने 
ऊपर अनुभव करता है, दूसरी ओर अपने को सहस््र अथवा अन्य पतियों दीन-हीन 
जनों के ऊपर बंठा हुआ पाता है। किसी स्तर , पर भी कोई उन नीचे और 
ऊपर के दोन। दवाबों से मुक्त नही है। नेता चोटी पर दीखता है, लेकिन 
झनुयायियो का कितना दबाव उस पर है, यह वही जानता है। वर्गों के बीच 
में ही इस हिसा-तत्व को विराजमान बनाकर देखना मानों उसे अपने से दूर 
डालकर देखना है। उस दर्शन से सम्भव हो सकता है कि शोषण मिटाने की 
चेष्टावाला दल या व्यक्ति ही स्वय प्रचड शोषण का साधन बन निकले ! 
अधिकांश ऐसा ही हुआ है । अमुक दमित वर्ग हिल् क्रान्ति के जोर से पथ 
शास्ता-वर्ग बन बैठा है, तब मालम हुआ है कि कालान्तर में उसी को त्रासदाता 
बे का रूप अपनाना हुआ है । 
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वर्गों में और उन स्तरों में ही नहीं है, बल्कि शोपण उससे कहीं अधिक 
व्यापक है | यानो परस्पर सम्बन्धों की प्रणालियों में, समाज के सारे ताने-बाने 
में है। उसकी इकाई के रूप में बर्ग यक श्रेणी को मानना राजनीति के प्रयोजन 
के लिए काफी हो, विचार और विज्ञान के लिए काफी नही है। वह इकाई 
सवंधा ठहराई ओर मानी हुई है और नित्यप्रति के व्यवहार में उसका सामना 
लगभग नहीं होता है । जो प्रत्यक्ष और अनुभूत है, वह ब्रैयक्तिक धरातल पर 
है और व्यक्तिगत सम्बन्धों के द्वारा प्रकट होता है। उनके ऊपर होकर जिन 
श्रेणों टकाइयों की धारणा हम जमाते और जिन पर फिर अपने सामुदायिक 
बवबहार को चलाते है, वे सापेक्ष धारणाएँ होती है। उनमें सत्यता को पकड़ 
और बाँध रखने की चेष्टा से हित के बजाय अहित होने छगता है। सत्यता 
उनकी सापेक्ष है और उस अपेक्षता और मर्यादा को कभी भूलना नहीं चाहिए । 

अहिसा को परम धर्म अगरोकार कर लेने से लोक-जीवन की यह 
आवश्यकता अनायास सिंद्ध हो जाती है । तब श्रेणी और वर्ग की धारणा भी 
मदद कर जाती है, नुकसान नहीं कर पाती । शोपण के लिए शुद्ध शब्द हिसा 
है । वह इतना सुक्ष्म ओर व्यापक तत्व हूं कि अमुक राजनीतिक कान्तिया 
दूसरे तरह के प्रोग्राम से उसका निदान व समाधान हो जायेगा, बहू मानना 
अपने को सिर्फ बहका व भरमा लेना हे । बड़ी कठिन और दुद्धंपे ओर जीवन- 
व्यापी साधना है यह हिसा से लड़ना और अहिसा की मानव-सम्बन्त्रों में प्रतिश्ठा 
करना। जब उस पर चलेगे, तो मालूम होगा कि शोपण को समाप्त करना कोई निरा 
आध्थिक और राजमभीतिक काय 4 म नह्डी है; बल्कि उसके अग मे ब्रद्माचयं और 
अपरिग्रट इत्यादि भी अनिवायं होते है ; 

अमुक वर्ग या श्रेणी का उन्मूलन, ऊपर की बात के बाद, उतना 
आवश्यक ओर यथार्थ नही दीखेगा । उन्मूलन जब सचगैच हिंसा का या मोपण 
का होता है, तो उसमे किगी का नाश नही होता है, सर्फ उनके सम्बन्ध मे पढ़े 
हुए जहर को ही समाप्त करना होता है। जहर मिटने पर फिर तो अन्तर 
और भेद भी प्यारा होने लग सकता है। अन्तर ही बीच में अशर न हो, तो 
स्‍स्मेहु और प्रेम के सचार के लिए भी अवकाश नही बचता है !: प्रेम के नाते 
बेंडा-छोटा और ऊंच-नीच भी यदि हो तो अखरेगा नही, बल्कि जीवन को 
संबद्ध और सम्पन्त करता जान पड़ेगा । मां को क॑से इससे रोका जा सकता 
हैं कि वह बेटे की अपने से ज्यादा चिन्ता करे भौर उसके सुख के किए अपने को 
निछावर करती रहे। प्रेम की भ्रन्यथा गति नही है, तृप्ति नहीं है ! प्रेम में हम 
बपने को नीचे और प्रेम-पात्र को ऊँचे पर ही रखकर सन्‍्तोष पाते हैं । इस 
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तरह किसी का भी उन्मूछन आवश्यक नहीं ठहरता है । बल्कि एक भी 
विविधता व विचित्रता को कम करना जयत्‌ की शोभा को कम करने जैसा 
हो जाता है। अहिसा का आधार यही है। अनिष्ट हिंसा है, मिटाना उसको 
है । दृष्मनी मिटाने के लिए जब-जव दुश्मन को मिटाया गया है, तो पता चला 
है कि दुध्मनी बढ़ी है, मिटी जरा भी नही है। मिटाने को उस इच्छा में हो भ्रान्ति 
है, दोष है। अधूरापन है उस दृष्ठि में जो योग के मूल तक नही जाती, सिर्फ 
ऊपरी चिह्नों को मिटाने मे से गौरव अ११। डेना चाहती हे | इतिहास बताता 
है कि ऐसी अधूरी दच्छा को छेकर चदन्वाद त्रान्तिकारी कुछ ही दूर चलने 
पर फिर पीछे भागवादी, अवसरवयादी, “” 'नवादी, दूनियाबाज़ हो गये है। 
तुलना मे जिसकी क्रान्ति क्री आग मृ यू + ८९० तक उसी तरह जलती रही है, 
उसको हम देखें और समझेगे तो, यकह्र «7? स्पष्ट हो जायेगा । 

बर्गंहीनता से हमारा क्या आदा” क्‍या यह कि कभी सब लोग 
एक ही काम करेंगे, एक-से मकान; थे क-ती खाना खा्येगे ? ता यह 
चित्र मनोरमता के लिए हो सकते कै, वी के लिए नरी। रप ट है।क 
जीवन के विविध व्यापार रहेगे। वह दह्वात में तिसी व्यक्तित्व की 
सम्भावतनाए नाट ने होगी जौो। रभी 7? लिक्षणवा में खिलत ता अवसर 
पायेवी । बहा जो होगा वह यह ।क रेसा 7 नी सो उस आ्यवह्ार को सुगभ 
करने की 2ी ज्ञॉक्त होगी, उससे अधिया वा दबाजया जभाव की सृष्ठि करने 
| जक्ति नहीं रहगी। इसी "कार राजद हा हसन यांद होग', तो व्यवस्था 
ये सुविधा जितने: ठी होगा, दसन 4. लाग्रेटा । ('सापकरणों के सहारे 
की जैस अन्य-असच-सेत्य इत्याि उप 5 को ज॑+२ रस उसे सहागी। रिया 
को प्रेरणा और उसके साधक उसते 60 । 5 में *ररी होते हे, अलना समाज 
के पास जटहिसिक दाकित प्रेरणा वा "भा त, है । वर्षधिन समाज गह समाज 
होगा जो प्रेम ॥ शवित से चकछेगा औौर *र +६ मानने का अप्काशझ से होगा 
कि वह शावित या दयापथक है। सब परर ” प्रवा -नुभव करेंगे और परस्पर 
की पर्णता में सहायक होगे । इस रूमा:_' टर्गह।त सजा देकर गह मानना 
कि वोई जियिधता वहा मर होगी, ५७% 7 को । समझना है। आज का 
शासक-या-शोषक-वर्ग क्या चैन से रए७ मात्रा जा सकता है ? चेन से यदि 
वह रह सकता है तो तभी जब शेप सारा समाज उस प्रति प्रोति या विश्वास 
रखे । और यदि यह प्रीति या विश्वास हो। ॥ क्या शासक अफसर जैसा रह 
जायेगा ? वह पूरी तरह सेवक ही बना दुआ वया न दीखने लगेगा ? 

कहने का आशय यह है कि वग रीनता के लिए वर्गों को मिटाना नहीं 
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है, बल्कि सम्बन्धों में उस सहयोगिता और स्वस्थता को छाता है जिसमें वर्ग- 
चेतना ही अनावध््यक हो जाय । वर्ग-चेतना जैसी चीज जहां अकारण और 
असम्भव होगी उसी समाज को वर्गहीन कहा जायेगा । 


परन्तु हिसक क्रान्ति क्रनेवालों का अधिकार कोई चाहे तो भी 
कम नहीं कर सकता है। दाम इसलिए नही कर सकता कि उन्हें एक अददर 
की विवद्यता चलाती है। लेकिन टिसक क्राति हिसा को दूर नहीं कर सकती, 
इसको बताने के लिए बड़े तर्क की जरूरत नहीं होनी चाहिए। परिस्थिति 
से चेतना बनती और उपजती है, यह मान भी ले, तो परिस्थिति क्‍या 
सिफं स्थान-भेद का नाम है ? अ' उपर है, 'ब' नीचे है; तो क्या 'अ' को 
नीचे लाने से और 'ब' को ऊपर बर देने से मान लिया जाय कि परिस्थिति 
बदल जाती है? मै मानता हूँ कि ए गस्थिति का सार-सत्य यह नहीं है कि कौन 
कहाँ है; उसकी वास्तविकता तो “गम है कि जो-जो जहाँ है, उनके द॑'च के 
संबन्धो मे क्या तत्व प्रवहवमान २ै। 7म समूची परिस्थिति का परिवनेन स्थानान्त रण 
मात्र से नही हो जाता है। राजनीतिक क्रान्ति उसका महत्व देती है औौर जश 
जब-जब क्रान्ति राजनीतिक ही र7 गयो है, वहाँ वह होने के साथ बिगढ भी 
गयी है। टिकी है तो तव जब वह राजनीतिक से आगे सामाजित -आथिक 
होने की ओर बढ़ी है। अर्थात्‌ वे व5 स्थानान्गरण से आगे उसन मानव-सम्बन्धों 
पर ध्यान [दया और उनके जहर का काटा है। मानव-सम्बन्धो की भूमिका 
पर जब भी आप उनतरेगे, तो देखेंगे कि स्थान का विचार ही पर्याप्त नहीं है, 
मनोभावों का भी विचार जावश्यक है। मानो मन में पडा हुआ हेतु तब उतना 
निरथ्थंक नही रह जाता | कर्म के द्वारा मन की प्रेरणा का बाहर मी स्थिति के 
साथ सम्बन्ध जुइता है | कर्म कोई ऐसा हो ही नही सकता, जो केवल स्थिति- 
परिस्थिति से बन जाय ओर दूसरे सिरे पर मानव-मन से उसया सम्बन्ध आये 
नही । हर इतिहास हर सिद्धान्त, हर भाग्य मानवो के माध्यम से सम्पन्न होता 
है और इसलिए मानव-मन के साथ उसका सम्बन्ध आता ही है। परिस्थिति से 
चलाकर किसी तक को नीति से विमुक्त मान लेना चल नहीं सकता, और 
चलाते है तो खतरे से खाली नहीं हो सकता । ! 
हिंसा और अहिसा के विचार को तात्विक भूमिका पर्श हम न लें । 
वहाँ तो उसे टाला जा सकता है। उस टालने से नुकसान भी कुछ नही होता । 
छेकिन प्रत्यक्ष व्यवहार में गर्भित हिसा ओर अहिसा की बात को तात्विक्ता 
में उल्ाकर उस सम्बन्ध में जब हम उदासीन व निरपेक्ष हो जाते और हिसा 
को उचित और अनिवार्य ठहरा लेते है, तो एक तरह हम नशे का सहारा छेते 


अकाल पुरुष गांधी :: १२० 


और पूरी तरह सचेत और जाग्रंत होने से बचते हैं। अपने प्रति और इसलिए 
दूसरों के प्रति भी अन्याय किये बिना हिसक कार्यक्रम को अपनाया और उठाया 
नहीं जा सकता । बहुतेरे ग्रन्थ हैं, जिसमें पूरी सहानुभूति से ऐसी कार्य- 
योजनाओं को चित्रित किया गया है। उनमें. हर एक में, यह दीखे बिना नहीं 
रहता कि किस प्रकार ऋरान्तिकारियों को अपने प्रति अस्थाय करते हुए चलना 
पड़ता है । नतिक से व्यक्ति मुक्त नही है। हिसक कार्यक्रमों मे जब वह चलता 
है, तब मानो उसे हठात्‌ उस सब अनिवायंता से छुट्टी बनाकर हो चलना पडता 
है | परिणामतः ग्भिक्तता का शिकार होकर अन्त में उनके व्यक्निन्वों को 
टूटना और बिखरना पड जाता है। ऐसा नही भी होता, तो वे बेहद एस आते 
हैं और भीतर कसमसादे रखते है। इसलिए, हिसा के उपाय से होनेवाली 
क्रान्ति को मुक्ति और द्ान्ति वा द्वार मै नही मान सकता हूं । 

इसके सिवा हिसा का एक और भी रूप है। वह है झ्रात्नमणण । आक्रमण 
का जबाब अहिसा ऊैसे दे ? 

आक्रान्ता से सिफ ग्राऊमण करते हुए व्यक्ति का चित्र मन में उठता 
है । मानों आक्रान्त आक्रान्ता ये दोनो परस्पर सम्मुस और सयुक्‍त हा आये है 
तो केवल उस आक्रमण की क्रिया और क्रम से । पर वास्तव में ऐसा नहीं होता 
है। आफ्रान्त व आक्रान्ता के सम्बन्धो का सदा कुछ इतिहास हुआ करता है। 
पहले से उनकी सम्बद्धता चली आती है। इन सम्बन्धों में नाना प्रकार की 
उलभनें हो सकती है । अक्सर तो यही होता है, कभी-कभी यह भी हो सकता 
है कि सम्बन्ध का इतिहास कोई नहीं है, अकस्मात्‌ आक्रमण हुआ है। मान 
लीजिये कि रेल के डिब्बे में आप भकेले है और सिर्फ लूट की इच्छा से कोई एकदम 
अपरिचित आप पर हमला करता है। इन अनेक उदाहरणों में श्राप की प्रति- 
क्रिया भिन्न-भिन्न हो सकती है । यह निभर करती है पहले तो इस बात १र कि 
ग्राप क्या है, यानी आत्रान्त जिसको कट्टा गया है, वह क्‍या है ? फिर वह 
निर्भर करती है झ्राक्रान्ता के साथ उसके सम्बन्ध पर । 

अहिसा के पास हिसकत आक्रमण का कोई जबाब नही है, यह मान 
लेना शक्षित को हिंसा में बन्द कर देना होगा । लेकिन हम देखते हैं कि प्रकृति 
में मनुष्य जीता है, सिह हारा है। आक्रमण सिंह करता है भोर वह उसी एक 
विधि को जानता है। मनुष्य यदि शेर पर विजय पाता है, तो इसलिए कि 
वह आक़ान्ता नहीं है, उससे कुछ अधिक है। शेर को खत्म करने के अछावा 
भी होर के बारे में मनुष्य कुछ सोच सकता है| यह अतिरिक्तता ही मनुष्य का 
बल है और यह निश्चय ही हिंसा का बल तहीं है । मनुष्य के पास केवरू हिसा 
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का बल रेह जांता. अगर वह शेर से सिफ डर ही सकता । हिंसा वही है और 
उतनी ही है, जितना डर है | मनुष्य शेर के सम्बन्ध में डर को जीत भी पाता 
है । परिणाम यह है कि वह शेर को लेकर सरकस में खेल भी दिखा सकता 
हैं । सररूस के खेल से आगे की भी कहानियां हैं । वास्तव में घटनाएं है, जब 
मनुष्य ने शेर को मारने की भाषा में सोचा हो नही है, बल्कि साधकर उसे 
अपना साथी बना डिया हैं । 

प्राय. हम यह मान लेते है कि बचना जरूरी हैं, मृत्यु से डरना जरूरी है । 
इस डर के नीचे होकर विचार करने से जान पइता हैं क्रि मुकाबिले के लिए 
हिसा का बऊ, अर्थात्‌ प्रत्याक्रमण ही 3पाय रह जाता हे । डर के रहते सचमुच 
उपाय वही है झ्लौर उसे अपनाने में झझक नही होनी चाहिए। वह डर और 
भी नपुंसक और निकम्मा है, जिसमे से हिप्ता की हिम्मत तक नहीं निकरूती । 
निडरता ती बढ़कर है ही, लेकिन निडरता की श्रेणिया है। सबसे पक्‍की 
निडरता प्रेम में से आती है। गांधी-ईसा की कहानियों मे निदश्ता का वही 
रूप है । वह कोमछ रूप है, उद्धतता का उसमे रच अश नही है । उससे उतर 
कर तो निडरता देखती है, वह कड़ी पढ़ती जाती है। वहा जा सकता हे कि 
उभमें उसी सूक्ष्म मात्रा में प्रेम की जगह अप्रेम, अथवा दूसरे बब्दों में भय 
मिलता जाता है | इस सिरे पर प्रेम की निर्भपता जोर दूसरे सिरे पर भय की 
कातर कायरला के बीच मे नाना प्रकार के व्यवहार है, जा आक्रमण के उत्तर 
में सम्भव बन सकते हैं । 

आक्रमण ३र-में से होता ओर इर पैदा करने के लिए हीता है । यह र५ "८ 
है कि डर ही है जो उसे जीत या हरा नही सकता । निहरता से ही कुछ जबात 
दिया जा सकता है, जा आक्रमण को जवाब श॑सा मातम हा । हिसक प्रत्याक्रमण 
में भी कुछ अण में निहरता का समावेश होता है। बारीका से दंगे, तो 
मालम होगा कि यह विंडरता अहिसा में से आती है । इर घार होता है, ता 
कायर बनदा है। नीचे हममें कुछ सप्राणता होती है, तो वह इर को छुकर 
फिर उसे हिम्मत के रूप में आगे ठेलती ह । यह सप्राणता मल में प्रेम के रूप 
का नाम है| 

स्‍त्री यों कायर होती है, लेकिन बच्चे की ममता को केझर्य वार का 
जवाब देने को दिलेरी उसमें आ जाती है। बच्चे की जगह की ॥ में कोई 
दूसरा प्रेम भी काम रहा ही सकता है । भर्थात्‌ कुछ ऐसी वस्तु जिंसके समक्ष 
व्यक्ति के लिए अपनी जान की परवाह तुच्छ बन जाती और मौत की बाजी 
आसान हो जाती है । 
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आक्रमण लोभ में भी होते हैं। छोटे-छोटे नहीं, बड़े-से-बड़े इतिहास के 
आक्रमण तक लोभ में हुए है | विजेता जिन्हें कहा जाता है वे छोटी प्रेरणाओ 
से वहीं चलते, महत्वाकांक्षाएं उन्हें चलाती हैं। यहां तक कि वही नहीं कि 
भय और लोभ उनमें नही दीखता, बल्कि निर्भयंता और निर्लोभ दीख आता 
है । अलेवजेंडर के पास, चगेजखा के पास क्या कर्मी थी ? किसका भय या 
किसका लोभ था कि वे दूर-दूर तक धावा बोलते चले गये ? उनकी जय- 
यात्राओं को भय-लोम से जोडना मुश्किल हो जाता ह। ओज और तेज है, 
शौर्य और वीं है, जो उन्हे श्राक्रान्या बनाता है । मह।हिसा की बाढ़ पर माना 
वे ऐसे चढ़े हुए चलते है कि हिसा उन्हे हूती ही न हो ! वे जैसे इतिहास से 
ही प्रेरे हुए हो और पराशक्ति से चल रह हो । 

में उन बड़े उदाहरणो के विश्लेषण में नही जाऊेगा । उनको अनुभूति 
द्वारा मै पकठ नहीं पाता हूँ; लेकिन छोम में भय का अश रहता है और 

दत्वाउाक्षा के नीचे अह क्ला हीनभाव शायद दुबका हुआ देखा जा सकता है । 

आवद्यक नही है कि यट हीन भाव व्यक्तियों को लेकर हो, सम प्र को लकर 
भी हो सकता हैं । महान चेततराए उसी दबाव के सीच काम करती है, 3हप्त 
पौरुष य्रही से जन्म छेता और यही से महम्त दिव्यसाब सृष्टि पाता है । 

पहले के प्रतीक है रावग ला दूसरे भाव की प्रतिमा है राम। समरप्रि 
के प्रति व्यक्ति में यह जो अगोव व्यवधान है, उसका प्रम जौर भवित से जा 
भर पाता है वह भय से उबर जाता है। परिपूर्ण भक्ति में भक्त स्वर भे 
भगवद-रूप हा जाता है। इस अन्तरा को भरने के लिए प्रेम का प्रसाद जिसके 
चित्त को प्राप्त नहीं होता, वट सानो दसित जौर भयभीत, अपने अहार 
को लेकर इधर से उधर दहाटता और पछाडता हआ दोड्ता फिरता है | जाने 
बहू क्‍यों ऊड रहा है ? मानो समण की और विस्तार वा अनस्तता उनसे भेली 
नही जाती । डर हाता है और वह उप्त डर में ही ये सारे उतल्लात करन वे 
विवश हो जाता है । 

सूक्ष्म लोभ और सूक्ष्म भय होता ही है उतमे जो अकारण आक्रमण 
करता दीखता है। इस हिसा में उसे कोद हिसा दीखती ही नही जैसे बह 
स्वप्न मे चलता है और व्यवहार की विवशज्ञताओं से कही उत्तीर्ण ही बना 
रहता है । 

इतिहास की ऐसी निर्वेववितक शक्तियों से बवने का अधहिसक उपाय, 
प्रत्याक्मण या बचाव ” हो सकता है, न टआ है। ऐसा लंगता है कि नैतिक 
हक्तियां ऐतिहासिक के आगे बेकार हो गयी है और यह अतकय नहीं है । 
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इन ऐतिहासिक नहाशक्तियों को प्रकट- करनेवाले व्यक्तियों के तल 
में जो अपनी ही अनन्तता का डर, और अपने अभ्रह की अनन्तता का लोभ, 
विद्यमान होता है, उस कारण उन्हें अन्त में हारना भी पड़ता है। लोग कहते 
है, भाग्य से वे हारते है । पर शायद वे रवय अनुभव करते होगे कि वे अपने 
से ही हारते है। जय उनके लिए जय जैसी रह नही जाती । अह की सीमितता 
उन्हें काटती और खाती रह जाती है और चारों ओर का यह अगाध विस्तार 
उन्हें लीलता-ता मालम होता है | यह हार उनके अन्दर बैठी रहती है 
ग्रौर उसी ये वे छा करते है । लेकिन अलेक्जेदर के सामने झ्रगर आ जाता 
है डायोजिनिस, जिसमें चाह सह ने 2टा पर भय या लोभ ता और भी नहीं 
होता, तो अपनी ही ह"र क्षण के लिए उसे रस और समाधान सा दे आती है ! 


अलेक्जेडर कहना है “में यह सम्राट सामने हु । बोलो, क्‍या चाह 
97! 


डायोजिनिस करता है.  ह ऋर एक तरफ खडे हो, धूप छोड दो ।” 

अलेक्जैडर स्तब्ध रह जाता है । जेसे एक अनुभूति भीतर तक उसे 
कौध जाती है। छूगता है उसे और कुछ नहीं करना है, बस एक ओर हट 
जाना है, धप को दतिया के लिए छोड देना है ! 

डायो जिनिस का यद्व निर्लोभ क्या अलेक्जेटर को परास्त नटीं कर 
गया ? अगर डायोजिनिस में दार्शनित्र तटस्थता ही न होती, बत्कि रद्ध की 
अनुक् म्पामय ममता भी होती, तो अले ज.र विजेता से बिनत बन गया होता 
कि नहीं, यह अनुमान की बात है । जे 7 पष्पूर्ण प्रेम की निर्भीकता और 
निर्लोभता के समक्ष दुर्दान्त-से-दुर्दान्य आका या परास्त हो सकता हे और होक र 
धन्य भी हो सकता है, ऐसा मैं मानता [ । 
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अहिंसा और मानव सम्यता 


अहिसा और प्रेम का सपना पूरा यानी खतम कभी ने होगा । लेकिन 
वह सपना सकेत हमझा ओर जहर देता रहेगा | सतना कहर जब उस सकेद 
को भी हम टालते है, तो सकट को ही निमत्रण देत दे । 

हिंसा अहिसा किसी निश्चित रूय हर कृत्य के दाम नहीं २ । यि 
हम शानव को गति और उसके विकास को हिसा से जा ;वए बी दिशा में न माने 
तो इसी क्षण सब कुछ व्यर्थ और जहेतुक हा जाता हैं। सापृर्ण अहिसा का 
व्यवहार कल्पना तऊ में यदि स्पष्ट गही हो पाता है, ता दसता अर्थ टिसा का 
समर्थन नही बना लेना चाहिए। मनुष्य में से पछुता घटते रहने के लिए सदा 
टेप रहती चडो जायगी। ट्सप्रे से पयुता का समर्पन नहीं मिल जाता है । बेल्कि 
पशुता मे निवृत्ति उतनी ही मानवता का छक्षण बनी चली जाती है । 

इतिहास में हिसा का अन्चक्रार मिलेगा । छेकित अगर बह अबेरा 
थोडी देर के लिए भी कटा दीखा, नो उस ज्योति को इतिहास फिर भूल नहीं 
सकता है। उसे ज्यति के रूप मे मानता रहा इसी में इतिहास के लिए 
सानत्वना और आशा के तत्व मिल जाते 2 । अधकार का ज्योति का अभाव ही 
हम मान सकते है| अभाव नियम नहीं ह/ सकता । अभाव भरता है, नियम 
यह है । 


स्वय युद्धो के रूप को ही ले । उनका रूप विशाथतर भौर विकट से 
विकटतर होता गया । लेकिन सूक्ष्मता मे जाने पर देखेंगे कि इस विशालता 
और विकटता के नीचे कुछ उसके नियम और नियत्रण भी अन्तर्राप्ट्रीय स्वीकृति 
में विकास पाते चले गये है। युद्ध में ही सही, दुनिया के देश ऐसे एक-दूसरे 
के परिचय में आये है | विश्व-व्यवस्था जैसी चीज प्रक्ट हुई है और यह दर्शन 
सुलभ ओर व्यापक हो गया है कि सब परस्पर अम्तः प्रभावित और अन्योन्य- 
निभंर है । सारे विव्व का शरीर अब अपने को एकत्रित और एकात्म अनुभव 
करता है। एक स्थल पर क्षति प्रकट होने पर जैसे समस्त शरीर में से रक्त उस 
ओर दोड़ पड़ता है । हिसा के रवत-रजित दृश्यों के पीछे जो हठात्‌ यह एकता 
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और एकत्रितता घटित और सम्पन्न होती चली जा रही है, उसे हम सहसा 
देखा-अनदेखा कर देते हैं। हिंसा फटती और फूटती है तव दीचती हूँ । अहिसा 
अलक्ष्य भाव से जो हमारी परस्परता को घनिष्ट, व्याप्त और ठोस बनाती जा 
रही है, सो उप्तक्ां लिखा हमारी वाह्य-इद्विया सहगा ले नहों पाती। उसको 
प्रजा की आध्ों से देखतां होता हे । यह प्रक्रिया अनिवार्य यद्यपि अदृश्य रूप 
से मानव जीवन के इतिहास मे से घटित होती चली आयी है। ऐसा न होता, 
तो इतिहास की की बन्द हो गया होता । 

आजे अशु:श।क्‍त प्रकट हुई है और उसकी पहली सार्थकता अणु-बम के 
रूप में हमने पहुचानी हे । जाहिर है कि भीपण सहा र-शक्ति उसमे है और वह 
हिसा का दाह डंपकरण है । लेकिन इस आविष्कार से दुनिया खुली आखो 
देख आयी है कि मन की तनिक विकृति किस तरह सारे ससार को ध्वस्त कर 
सकती है । भर्थात्‌ हिसा का भाव कितना घातक और अहिसा का विचार 
कितना आवश्यक है । धर्मशास्त्र और साहित्य-दर्शन इतने काल से जिराको 
मानव-गन के निकट-प्रत्यक्ष नहीं कर पाये थे, हिसक कहे जाने वाले इस आयुध 
के अविष्कार ने वह पाठ विश्व मानव के मर्म मे एक ही साथ उतार दिया है । 
ग्र्थात्‌ इतिहास मे से हिसा नहीं निकलती, बल्कि आहिसा के विचार की अनि- 
वायंता निक्छती है, यह देखना कठिन नहीं होना चाहिए । बाह य-दर्शन की 
हिसा जैसे अन्तर्देशंन की आहिसा को पाठ के रूप मे प्रस्तुत करने के साधन रूप 
मे ही जनमी हो । 

बुद्ध, ईसा, गाँधी हमे इतिहास में ज्योति की भाति चमफकर लुप्त हुए 
जान पडते है । पर ज्योति उन अवतारी पुरुषो की काया के साथ चली ही गयी 
होती, तो उनके नाम आज शेष बचे कंसे रह जाते ? वह ज्योति मानवता के 
हृदयों मे अपनी क्रिरणे छोड़े बिना अस्त हो गयी होती, तो स्मृति किस सहारे 
उस ज्यॉलिमयता को सजो सकती ? अतीत और व्यतीत मानकर इतिहास में से 
उनकी वर्तमानता को मिटाया नहीं जा सकता है। यह कि मनुष्य अपनी हिसा 
की घोरता से सत्रस्त और भ्रयभीत है, उसकी अहिसक चेतना को हीं दरसाता 
है। दिसा करा गौरव क्रमश, घटता जा रहा है । उस पर बल्कि अगॉरव इतना 
चढ़ गया है कि हिसा पर उतरने वाली सत्ता और शक्ति को कक न्मत के 
आगे अपनी कैफियत और सफाई देनी होती है | जैसे यह गृहीत हों कि वह 
जुमं है, इससे सफाई देना शूरू से ही जरूरी है। इसको मानव-चेतना में अहिसां 
के भाव की व्याप्ति से अतिरिक्त दूसरा और क्या कहेगे। 

विज्ञान बुद्धि की वह तटस्थ प्रक्रिया है, जो सागर से बूद की तरफ 
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चलती है । अन्वय और पृथक्करण उसकी पद्धति है। इसमें एक को दुसरे से 
भिन्‍न पहचाना जाता है! विज्ञान इस तरह सदा भेद-विज्ञान है। इसलिए 
विज्ञान स्वतः: अभेद से वास्ता नही रखता है। जितना जो चमत्कार विज्ञान 
दिखाता है, पृथवकरण द्वारा पाये गये मर्म को फिर लौटाकर जीवन के सहिलिष्ट 
उपयोग मे उतारने के द्वारा टी दिखा पाता है। अर्थात्‌ विज्ञान विश्लेषण है, 
जीवन की आवश्यकता उसमें से सइकेषण साध लेतो और उसके उपयोग से 
अपने को सपनन करती चली जाती है । 

तिज्ञान के उपकरण और आयुध जेंमे-जैसे आशविष्कत होते चले गये, वे 
पहले वासनात्मक वृत्ति के हाथ पडे । यह भी कहा जा सकता है कि वासना 
के वेग और दबाव मे से बुद्धि की प्रेरणा सचेष्ट हुई और नया-नया आविष्कार 
करती चली गयी । 'निसेसिटी वाज दी मदर जाऊ टच्वेन्शन' । याती आवश्य- 
कता जीवन सबन्धी थी ओर बुद्धि के विदलेषण से प्राप्त तथ्यों को जीवन की 
परिस्थितिया सशलेषण का सयोग देकर उपयुक्त करती चली गई । विज्ञान युद्ध 
वी आवश्यकता के नीचे चेतता रहा, और पीछे जाकर वही रचनात्मक भोर 
विधायक कामो में आया । बुराई में से श्रक्सर हम भलाई फलित होते देखते है 
पर वह भलाई बुराई को भठ नही बना देती । किर भी उस भले फल को 
अपना कर हम बुराई के कतज्ञ भो हो लेते है। विज्ञान को अपने आप में भला 
या बुरां ठह रोने का कुछ अर्थ नही है। हवा को गोरा काला क्या कहा जाय ? 
लेकिन एक को दूसर॑ से पृथक करके समझने की विधि तभी सही काम देगी 
जब साथ ही अभिन्‍नता को भूमि और श्रद्धा प्राप्त बनेगी । यह भूमि जीवन की 
ही भूमिका है और उस श्रद्धा से मानव-मन कभी खाली नहीं हो 
पाता है । सही जीवन का सनातन धर्म है । वेज्ञानिस-सहार में से भी जीवन 
अपना निर्माण निकाल लेता है और हिसा में से अहिसा की ओर गति साथ लेता 
है। वह जीवन-घमं, मानव-धर्म, एक क्षण के लिए भी सोता नहीं है। और मानव 
उसी की चौकसी में अपने सब उत्पातो के बावजूद मानवता में उठता और 
बढ़ता ही आया है। मनुष्य की ओर से जो अधर्म हुआ है, उसके प्रति कोई 
समर्थन या समझ का भाव यहा नही देखना चाहिये। केवल मानवोत्त र ऐति- 
हासिक विकास-नियम को ही पहचान लेना और अपनी आस्था में बिठा लेना 
चाहिए । 
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सम्यता का संकट और गांधी जी का उपाय 


गाधी जी के जीवन का काम अधिकाश राष्ट्रीय क्षेत्र का दीखता है । 
टू्सोी सदर्भ मे उसको महिमा को आके।; जाना स्वाभाविक हे | पर वास्तव में 
वह मटह(व उससे गहरा है । 

स्वय गाथी जी ने अपन लक्ष्य को सत्परपी परमेश्वर का साक्षात्कार 
बताया है । इपी राट में दूगरी प्रद्ालया और राष्डीग्र के स्वातन्त्रय-बरुद्ध का 
कार्यक्रम आ भा | इन प्रद्मत्तयों मे इनका आग्रट सत्य के ओर अहिसा के 
प्रति यटा। तक रहा क्रि इनसे हटकर हिसक उपायों से भारत का स्वराज्य 
आता हो ना वह भी उन्ह मान्य नहीं था। राप्टीय ओर राजनीतिक पुरुष के 
लिए गह सम्भव नहीं हो सकता था । अत स्पप्ट ही ग्राधी जी के व्यवितत्व 
और जीवन की भूमिका राजनोति से आधक व्यापक और ऊची थी । 

असल में गाधाजी का अवतरण विश्व के टी गति-उतिहास में एक 
मोड सिद्ध होने वाला है। औद्योगिक और यात्रिक क्रॉति के साथ सानव सभ्यता 
ने जा रूप ग्रहण किया वह अपनी सभावनाओ्रों के छार तक आया ता देखा गया 
कि वहा युद्ध उपस्थित है। युद्ध भी ऐसा कि उसे दो दला का नही कहा जा 
सकता, बल्कि जो समृच्री मानव जाति को हो अपनी परिधि में समा लेना चाहता 
है। युद्ध मे से फिर युद्ध उपज आता है और पहले से भी विकटतर युद्ध । इस 
स्थिति से दुनिया अभी पार नही हुई है । पर विचारफ लोग हर जगह हैरान 
हैं। खोज जारी है कि चुफ कहा है | यों तो मानव जाति के मान्य व्यवस्था- 
पक लोग सभ्यता के उसी वेग में बढते जान का बाध्य है पर प्रइन उनके मन 
में भी उठ चला है । । 


गांधीजी का जीवन-कार्य मानवजाति के उसी सभ्यता के सह्रिट में से त्राण 
पाने के मार्ग का सूचक है । शब्द के सामान्य अर्थ में वह किसी राष्ट्रीय अथवा 
राजनीतिक क्राति का मात्र निदेशक नही है वरन्‌ उससे कही अंधिक है । वह 
वेग के साथ बढ़ती हुई विदव-सभ्यता के आगे प्रदनचिन्ह हीं नही, दिशा दर्शक 
भी है। मेरी मान्यता है कि गाधी को आधार बनाकर विश्व सस्काते का 


अकाल पुरुष गांधी :: ११८ 


नया निर्माण होने वाला है। 

औद्योगिक क्रांति ने उन्‍नति को बहुत तीत्र गति से आगे बढ़ाया है। 
विज्ञान इस एक डेढ़ शताब्दी में जितना आगे भाया उतना पहले की बीसों 
दताब्दियों में नहीं बढ़ पाया होगा । वह गति अभी जारी है और विज्ञान के 
सरण इतनी आइचर्यजनक तीव्रता से बढ़ रहे हैं कि कुछ पहले स्वप्न में भी 
उसकी कल्पना नहीं की जा सकती थी। इस काल में मनुष्य की मस्तिष्क वक्ति 
ने अपरिमित विकास पाया है। अणु का छेदन हो गया है। जड़ और चेतन 
के बीच का भेद टूट गया है। अधिकांश मानव के तत्व-दर्शन जड़ चेतन की 
इस पृथकता की बुनियाद पर खड़े हुए थे, वे सब भ्राज बेकार से लगते हैं । 
सीमा समाप्त हो गई है और पृथ्वी का दूसरे ग्रह-नक्षत्रों से आदान-प्रदान के 
व्यापार का परिच्छेद कब खुल जाय, कहा नहीं जा सकता। 

किन्तु इस अपूर्व उनन्‍त्ति के साथ एक विपरीत परिणाम भी घटित 
हुआ है । वह यह कि व्यक्ति सब कहीं अपने जीवन को अस्थिर और असुर- 
क्षित अनुभव करता है। मानव सम्बन्धों के बीच श्रद्धा की जगह हांका ने ले 
ली है। एक आदमी जैसे हर दूसरे के लिए स्पर्डा का विषय बनता जा रहां 
है। यों तो सघदित इकाइयों का विस्तार बहुत फल गया है, अब द्वीप ओर 
महाद्वीप ही नही बल्कि महाखण्ड (ब्लावइस) की धारणा आ उपजी है, पर 
इन इकाइयों की आंतरिक संघटना के विदलेषण में जायें तो मालम होगा कि 
_ उनके खण्डों और घटकों में यदि एकता है तो सामने विरोध भौर चुनौती को 

रखकंर ही वह टिकती है, अन्यता वहां एकता नहीं है, बल्कि परस्पर रगड़ 

है। जैसे सारा मानव समाज आपसी सम्बन्धों में सहयोग के ग्राधार पर नहीं 
बल्कि स्पर्डदा के आवेश में बढ़ता चलाजा रहा है । 

यह है आथिक सभ्यता | इसके नीचे है जीवन की आर्थिक धारणा 
धोर तदनुकुल आथिक तत्व-दर्शन । इसमें प्रत्येक व्यक्ति की बुद्धि को धार 
मिल उठती है कि कंसे वह दूसरे को व्यर्थ कर सकता और लाभ सिद्ध कर सकता 
है । इस तरह सभ्यता स्वयं को बढाने में है, चाहे इसमें दूसरा मिट या गिरे । 
दूसरे के लिए सहारा ओर आद्वासन बनने का नियम, जो मानव-सभ्यता का 
लक्षण समझा जा सकता है, इस अर्थ॑-सभ्यता में क्षीण और जीर्ण होता जा 
रहा है। यदि सहयोग है तो सामने विग्रह को लेकेरुः+यात्रि स्थांपित स्वार्थ 
अपने में बड़े से बड़े हो सकते हैं, होते गये हैं, जिनका अपने से बाहुर किसी 
परमार्थ या व्यापक मानव-हित से लगाव नही है। 

वास्तव में इस आथिक ओद्योगिक विकास में मनुष्य की बुद्धि ने जो 
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तीदणता प्राप्त की वहू मानव-हुदय से निरपेक्ष और विलग हो गईं। विज्ञान 
नैतिकता से स्वतन्त्र हो गया। फल यह हुआ कि मूल में संहार और विनाश 
की प्रद्धत्तियों के हाथ में वैज्ञानिक आविष्कारों का योजन-उपयोजन आ रहा । 
विज्ञान के विशेषज्ञ की हैसियत से वैज्ञानिक नये-नये अनुसंधानों में आगे बढ़ते 
गये, लेकिन इसकी सुविधा जिस कृपा से उनके लिए जुड़ पाई वहां न विज्ञान 
था, न नेतिकता थी। वहां विग्रह ओर मुकाबले का तनाव था, वहां सुरक्षा 
की तात्कालिक झौर अनिवार्य मांग थी । अस्त्र-शस्त्र की विकदट आवश्यकता 
के दबाव के नीचे वैज्ञानिक अनुसधान ने सर्वाधिक प्रगति की । ज्ञान-विज्ञान 
का विस्तार यदि सबसे अधिक उपयोगी और कारगर हुआ तो युद्ध के क्षेत्र में । 
अपने को दूसरे के हमले से बचाये रखने और समय आने पर प्रतिपक्षी को 
परास्त करने में सक्षम रहने की जरूरत मानव जाति पर इतनी सवार हो गई 
कि समूचा उत्पादन, आथिक विनियोजन और व्यापार-व्यवसाय सब उसी के 
अधीन चलने को बाध्य हो आये । इस होड़ में हादिक गणों के विकास के लिए 
अवसर सीमित हो गये । समाज की स्थिरता को साधने के लिए जो परिवार 
नाम की मूल संस्था हमारे पास थी उसका हास हो चला। वह ॒ सिमटकर 
क्षुद्र हो आई ओर यों भी उसकी जड़ें ढीली हो गईं। उसके नीचे का नैतिक 
ओर पारमारथिक आधार हिल गया । वहां की भी भूमिका आथिक हो चली । 
स्‍त्री जिसे अपेक्षाकृत मस्तिष्क की तुलना में हृदय के गुणों की प्रतीक कहा 
जा सकता है समाज में अपनी सत्ता और मर्यादा गवा चली । वह मनोरजन 
की पण्य वस्तु हो चली। 
गी जी को पदिचम की उन्नति के अनेक अंग निश्चय ही प्रिय थे । 
उसकी कार्यंतत्परता, समय की मूल्य-रक्षा, कुशलता, नागरिक स्वच्छता, साह- 
सिकता और गतिशीछता आदि गुणों के लिए उनके भन में बहुत मान था। 
लेकिन उन्होंने देखा कि नेतिक भावना से हीन हो जाने पर ये गण ही दोष 
बन जाते हैं । हित के बजाय वे घोर अहित कर सकते हैं । बुद्धि की विश्लेष- 
कता को, व्यवहार में गणित और विज्ञान की दृष्टि को, उन्होंने किसी से कम 
नहीं अपनाया । किन्तु धर्म-नीति से दिशा प्राप्त करने के कारंण इन सब गुणों 
का जो गांधी जी के द्वारा प्रयोग और प्रतिफल प्राप्त हुआ वह उन्‍नतिशील 
पश्चिम को अपने लिए चुनौती जैसा मालूम हो सकता है। ' 
ऊपर से समझ लिया जाता है कि गांधी इतने आध्यात्मिक थे, महात्मा 
थे कि वस्तु जगत्‌ का ठीक-ठीक दशेन और अगीकार उन्हें न हुआ | मशीन के 
प्रति उनका रुख भावनामूछक रहा। काल-विकास के साथ जो पेचीदगियां 
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हमारे जीवन में पैदा हो गई हैं उनका पूरा आभास उन्हें न हो पाया और ज्री 
समाधान उन्होने दिया वह जीवन को आवश्यकता की जटिनता के मुकाबले 
बेहद सरल-सा प्रतीत होता है । 

यह बात ध्यान रखने की है कि गांधी जी की सारी जिन्दगी अन- 
सम्पर्क के बीच बीती । अलग-थलग होकर रहने का अवकाद ही उन्हें भरहीं 
मिला । प्रचण्ड कर्म के वे पुरुष रहे और लोक-नेतृत्व के दायित्व ने उन्हें कभी 
छुटकारा नही दिया । राजनीति के जीप पर पहुंचने और जीवन भर बहाँ 
बने रहने के छिए भावना से ही काम नहीं चल जाता । वहाँ विभिन्न और 
विरोधी हितों और स्वार्थों में सधि और सामंजस्थ साधने में कितनी तोक्ष्ण 
ओर नि:स्पह बुद्धि शक्ति की आवश्यकता हुई होगी, इसका कल्पना से ही अनु- 
मान किया जा सकता है। फिर अपने रचनात्मक कार्यो के लिए जो विभिन्‍न 
संगठन उन्होने खड़े |कये उनमे गणित का पुरा उपयोग न होता तो बे कार्य- 
कारी नही हो सकते थे । धर्म के प्रत्येक प्रघन पर उनका दृष्टिकोण वैज्ञानिक 
रहा । गौसंरक्षण के जो उपयय उन्होने सुझाये और बरते वे परम्परागत गौ- 
भक्तों को चौकाये बिना न रह सके । वे प्रत्येक क्षण जागरुक रहे। अपने 
अन्तरग के प्रति ही नही वल्कि बाह्य वस्त्स्थिति के प्रति भी यह सावधानता 
वस्तु और व्यवहार के किसी भी व्यवसायी वैज्ञानिक से कम नहीं आंकी जा 
सकती । 

ऐसा न होता तो गाधी जी को टालूना प्रतिपक्ष के राजनीतिज्ञों के 
लिए सम्भव हो जाना चाहिए था। पर वह असम्भव हुआ तो इसी कारण कि 
जब आदर्श-श्रद्धा उनमे भरपूर थी तब वृद्धि-साध्य व्यवहार-पदुता भी उनमें 
कम नही थी । अर्थात्‌ विजान और उद्योग की प्रगति में मे जो हितकर और 
स्थायी तत्व थे उन्हे गाधी जी ने सम्पूर्ण भाव से अपनाया और आत्मसास 
किया । किन्तु मानव मन के भीतर बंठी हुई स्वार्थ हति ने जो विकार उत्पन्न 
कर दिये थे गाधी जी अपनी निजता में उन बुराइयो के प्रति एक प्रबल चुनौती 
ओर निपेध का रूप बन उठे । 

मानवजाति विज्ञाद की उन्नति के साथ कटी-बटो नहीं रह सकती । 
दुनिया को एक होना होगा । देश की भावना से एक नही, क्योंकि उससे सरुव- 
देश-विदेश का विराध नहीं कटता । बल्कि उससे आगे विश्व-भावना में एक 
और सही भाषा में कहें तो मानत-भावना में एक । 

इस सच्ची एकना के लिए गाधीजी ने विकेन्द्रित व्यवस्था की कल्पना 
की । भारी भूछ होगी अगर हम समझेंगे कि उस विकेन्द्रीकरण से मानव-समाज 
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उलटे बिखरेगा, एकत्रित नहीं होगा । सच यह है कि मानव मूल्य की प्रतिष्ठा के 
बिना मानव-एकता साध्य ही नहीं है। मानव से ऊपर जब हम देश को या 
सिद्धान्त को रखते हैं तो बल मानवता से हटकर किन्‍हीं कत्रिम मूल्यों पर 
बला जाता है और स्थिति यह उत्पन्न होती है कि मानव दुबंल होता और द्रव्य 
(सिक्का ) प्रबल हो जाता है। हाथ से मेहनत करने वाला भूखा रह जाता है 
और कलूम से हुक्म देने वाले के कब्जे में उसकी गर्दन आ जाती है । ऐसे कृत्रिम 
मूल्यों के आधार पर चलनेवाली व्यवस्था कभी युद्ध की आवश्यकता से छूट 
नहीं सकती । इस तरह देखने में चाहे यह लगे कि स्वावलम्बन की धारणा के 
भ्राधार पर खड़ी संमाज-व्यवस्था ग्राम-ग्राम छित री हुई होगी और यह कदम शभ्रागे 
ले जाने के बजाय पीछे हटाने वाला होंगा; पर तनिक गहराई से सोचने पर 
प्रत्यक्ष हो जाएगा कि जो अथं-व्यवस्था पड़ोसियों को अनिवायंत्रया उस रेखा के 
निम्मित्त से स्वदेशी-विदेशी के रूप में परस्पर गर बना देती है जो सुविधा के 
लिए कागज के नकझों पर हमने खींच दी है, वह बढ़ते हुए वेशानिक ज्ञान और 
घनिष्ट व्यक्षार का साथ नहीं दे सकती । 

गांधीजी ने #्न्द्वात्मक जगत में अखंड ऐक्य के व्यहार की विधि बनलाई। 
हमर अध्यात्मवाद से परिचित थे और भौतिकवाद से भी । व्यक्ति की स्वतत्रता 
को मान देने वाला पूंजीवाद श्लौर समाज की सत्ता को महत्व देनेवाला समाज- 
बांद का भी परिचय था । दोनों हमें पक्ष-प्रतिपक्ष के रूप में सामने खड़े दीखते 
थे। गांधीजी इनके बीच समग्र और निएखंड मानव रूप में आविशू त हुए । उनसे 
जग्गत ने देखा, और आगे देखेगा, कि जीवन में खाने नही हैं । भगर तटों में 
दी-पने.दीखता है तो जीवन की धारा वही है जो दोनो को छूती और मिलाती 
हुई बहती है । व्यक्ति भौर संमाज दो नही हैं । न व्यक्ति और विश्व दो हैं । 
ब्रह्माण्ड में है वही पिण्ड में भी है। समस्त सृष्टि को जो धारण कर रहा है वह 
निग्रम है यश । धंर्भ भो उससे भिन्‍न दूसरा नहीं। इस तरह समाज, देश यां 
विदव को बनाने के लिए अपने ही ससस्‍्कार के बारे में असावेधान नही रहना होगा। 
अपने साध्य के सिद्धि के लिए स्वयं तदनुकूल साधन हैमें बनना होगा। इस 
तरह सचाई ओर पवित्रता व्यक्तिगत नही सामाजिक मूल्य है । व्यक्ति के पास 
होकर जो सीमित है वह इसलिए कि असीम में अध्य रूप उसे होम डाला जाय । 
इस तरह मृत्यु का भय नहीं रह जाता । भय नास्तिकता है। बदि व्यक्ति 
हमेशा निडर रहे भौर हमेशा ही वह स्नेह से भरा रहे ती उसके आचरण से 
समाज का और सबका सच्चा भला ही हो सकता है । 

मानसिक और वेचारिक क्षेत्र में जो हन्द और विग्रह हमें परेशान करता 
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रहता है, जीवन की इस प्रणाली से वह एक साथ कट जाता है । भौतिक दर्शन 
झोर आध्यात्मिक दशेन जो हमें प्रस्तुत प्रइनों से दूर खीच ले जाते है अपनी 
खंडितता खो रहते हैं । दलों और व्यक्तियों की पक्तियों की शक्ति जो काफी 
इन बौद्धिक विवाद-विग्रहों में व्यय होती रहती है वह बच जाती है । बुद्धि-भेद 
ओर शब्दाडबर के लिए विशेष अवकाश नही रहता। प्राण-शक्ति पूरे तौर पर 
जीवन्त प्रइनों पर लगाई जा सकती है। 

एक महा प्रश्न जो सब के मनों में शेप रह जाता मालम होता है वह 
यह कि प्रहार हो तो प्रतिकार क्‍या हो ? प्रहार न करने का धर्म सब जानते 
हैं और उसका पालन भी सज्जन सहज करते है । पर बुराई का स्वभाव है कि 
वह कभी निष्क्रिय नहीं होती । बुराई की सक्रियता के उत्तर में जो सज्जनता 
निष्क्रिय रहती आई है, उससे दुनिया परिचित है । दुनिया साथ ही यह भी 
देखती है कि उससे काम नही चलता । गाधीजो के जीवन ने यह बताया कि 
जो निष्किय है वह सज्जनता ही सच्ची और सही नहीं है । 

गांधीजी का यह दान क्रातिकारी है। दुर्जतता के लिए कोई क्षेत्र 
समाज में निपष्कटक रह जाय, इसका कोई अर्थ ही नहीं है। सज्जनता को सब्वे- 
व्याप्त होना चाहिए । दुर्जनता के लिए सज्जनता जिम्मेदार है। अर्थात्‌ हम 
क्या करें ? हमारा क्या दोष है ? यह कहने का हक ही गाधीजी ने जसे हर 
सन्‍त और हर सज्जन से छीन लिया । गाधीजी ने जो दृष्टि दी वह बुराई के लिए 
भछ्ठे को निर्दोष नही ठहराती । उन्होंने बताया कि भलो का सहारा न हो तो 
बुराई का यह वश नहीं है कि वह जी सके । फक यह है कि भलों को बलिदान 
का धर्म सीखना होगा। वह भला ही क्‍या जो भलाई के लिए मरने से डरता 
है । यह एृष्टि का भ्रम है जो बुराई में ताकत देखता है। वह ताकंत हमारे 
मोह और डर मे से बनती है । जो सज्जनता इस तरह बुरे से ओर बुराई से 
किनारा ले लेती है वह बुराई को होने का आधार देती ओर बढ़ने में सहारा 
डीती है । अधिकॉँग यही होता है और तब बुराई के प्रहार से बचने के लिए 
भलाई जो साधन खड़े करती है वह खुद उस बुराई के हाथ के हूं! आते हैं। यों 
हिसा से हिंसा को काटने की कोशिश निष्फल होती है, फिर भी वह चलती 
जाती है। नागरिक पेसा देकर फौज को पालता है कि वह उसे सुरक्षित 
रखे । सुरक्षा का सहज मत्र इस तरह वह सीखनहीं पाता; फ़लूत: नकली 
घुरक्षा के साधन-रुप सहारक भअस्त्र-शस्त्र बढ़ते जाते हैं और बढ़ते ही जाते है। 
यहां तक कि नागरिका के मनो से सुरक्षा का भाव ही समाप्त हो जाता है 
ओर वे फिर स्वय हर संकट सहकर सिपाद्दी को सब तरह की सुल-सुविधा 
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पहुंचाते रहना जरूरी समझने लगते हैं । यहां तक कि कल्याण-कारी राज के 
पास भी सिया इसके कोई उपाय नहीं बचता कि सरक्षा में फौजी खर्च को 
प्राथमिकता जाय और सैनिक नागरिक से ऊपर आ जाय । 

यह प्रयोग इतिहास में अब तक नहीं हो पाया है कि सेना अनावश्यक 
हो रहे | कितु क्या यह यथार्थ नही है कि हर नागरिक ही सैनिक है। गांधीजी 
सैबिक के गुणों को महत्वपूर्ण मानते थे और इसलिए चाहते थे कि हर नागरिक 
में उन गूणो का विकास हो । दूसरी ओर पेशेवर सैनिक मे नागरिकता का 
सही उदय नही होता । अर्थात्‌ सैन्यवाद में गांधीजी समाज की हानि देखते थे । 
हानि से बढ़कर इसमें एक भारी खतरा भी देखा जा सकता है । 

अच्छी बडी अनुशा सित सुसज्जित सैना के बिना कोई देश अपनी स्वतत्रता 
कैसे कायम रख सकता है, यह कल्पना किसी के आगे स्पष्ट नही है । इतिहास 
भर में इसका उदाहरण नही है । इसलिए गांधीजी की इस दृष्टि को मात्र 
मनोरथ समझा । जा सकता है। फिर भी झाज विज्ञान के योग से अस्त्र-शस्त्रों ने 
जो भीषणता प्राप्त की है उससे अनिवायं हो गया है कि इस दिशा में जल्दी 
से जल्दी कोई कोर्ई कारगर प्रयोग हो । यदि नही होते हैं तो मानव जाति के 
अस्तित्व को ही खतरा है और वह खतरा प्रत्यक्ष है | 

स्पष्ट ही यह काम ऊपर से न होगा | फल बीज से उल्टा नही हो सकता । 
इससे यह कार्य नीव से श्रारम्भ होना होगा । राज्य पर तो रक्षक की जिम्मेदारी 
है, इससे वह प्रयोग के लिए स्वतत्र नटी है । देश के जन-मानस से आगे जाने 
का न उसे वश है, न हक है । लोक-भानस की शिक्षा और लोककमं की दीक्षा 
से इस झनुष्ठान का आरम्भ होना है। 

गांधीजी विश्वसस्कृति के इस विदट सकट के ठीक बीच अपने जीवन 
धोौर मरण से उसी महद्‌ अनुष्ठान को आरम्भ कर गये है । निवचय ही वह दुढ 
आक्षा लेकर गये हैं कि उनकी कर्म भूमि और प्रयोगभूमि वनने वाला यह भारत- 
वर्ष वह देश होगा जो उस प्रारम्भ को फलश्रुति तक पहुँचायगा । जो मूत्त से अपनी 
व्यवस्था का इस प्रकार निर्माण करेगा कि एक दिन मानो पदार्थ-प्वाठ द्वारा 
प्रत्यक्ष दिखा सके कि सरक्षा का विधान और डापय सज्जनोचजित भी है और 
बहू अमोधघतर होनेवाला है । ७ [ 
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आज की उन्नति स्पर्धात्मक है । हर राष्ट उन्‍नत हो रहना चाहता 
है श्रोर सबकी अर्थ-रचना तदनुरूप है। सबकी कोशिश है कि निर्यात बढ़े, 
आयात की जरूरत घटे । सब मशीन-प्रधान और उद्योग-प्रधान होना चाहते 
हैं । सबमें मंडियों को पाने और पकड़ने वी होड़ है। सबकी अलग मुद्रा है 
और सबकी व्यापार-नीति स्वार्थ-हित की धुरी पर घूमती है। इस प्रदृत्ति 
ओऔर आवश्यकता के अधीन राजसत्ता का एक बड़े व्यापार तन्त्र के रूप में 
उठना होता है। यदि मानव सभ्यता का रुख यही रहा, तो प्रजातन्त्र का कोई 
भविष्य नही है । वह प्रणाली शास्त्र में रहे, शायद मुंह पर भी रहे, लेकिन 
वास्तविकता में उसे' भुठलाया जायगा। वशर॑मान सभ्यता में दूसरी गति नहीं 
है । 

मानव को स्वनाश से बचाने की योग्यता नामधारी प्रजातन्त्र में नहीं 
हो सकती । इतना ही नही, बल्कि उल्टे उससे विनाश को निमन्त्रण मिस 
सकता है, यदि अनिःश्चतता और मन्दता उसका लक्षण बना रहा । 

विनाश को वह प्रजातन्त्र रोक सकेंदा जो अहिसा को अपनी निश्चित 
नीति मानेगा । तदनुरूप अपनी अर्थ-रचनाः बनायेगा, हास्त्रास्त्र निर्भरता से 
तत्परिणाम-रवरूप मुक्त होगा और अस्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में बेशतं (७०॥॥४८:०)) 
नि:शस्त्रता का संकल्प लेकर आगे आयेगा । 

हम देखेंगे कि वह प्रजातन्त्र जगतु्‌ के समक्ष स्वयं राष्ट्-राज्य से भी 
अधिक मानव-राज्य के तन्त्र का नमूना पेश कर आता है। शासन का रूप वहां 
प्रशासन नहीं, अनुशासन है । वह केंद्रस्थ संकट्रित कर्म-एव-व्यापा र-तन्त्र नहीं है, 
जन-विश्वास के आधार पर स्थित सर्वथा विकेंद्रित नीतितन्त्र है। राज्य मानों 
बहां केवल अन्तः करण है, लूवाजमा नहीं है । ठोस रूप उसका धीरे-धीरे कम 
होता जाता है; ब्याप्त महत्व उसका बढ़ता जाता है। यहां तक कि शासन-मुक्त 
समाज का रूप उससे क्रमश: प्रकट हो चलता है। 
प्रजातन्‍त्र इस दिशा में विकास पा सके, तब विनाश ही न बचेगा; बल्कि स्वयं 
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भानवता को परिष्कार प्राप्त होगा। श्रव्यथा अश्वद्धा बढेगी, श्रद्धा सज्ञा ही 
टूटेगी और विश्वास फिर द्ास्त्र-शक्ति के आधार को ढूढेगा । आधुनिक स्थिति 
ग्रही दिखा रही है। हिसा और प्रजातन्त्र द्वोनों साथ चलते है, तो झूठ चलता 
है । और झूठ चल नही सकता । इसलिए एकदम निद्चित है कि अहिसा को 
खुली आखो अपनान की हिम्मत से और तत्पर आचरण से ही प्रजातन्त्र भावी 
का तनन्‍्त्र हो सकता है। नही, तो नही । 

जो राष्ट अहिसा को अपनाकर अर्थं-स्पर्धा और शस्त्रास्त्र-सवधंन के 
मार्ग का त्याग करेगा वह अपने को ही नही, साथ सबको भी बद। सकेगा ! 
लेकिन राष्ट्‌ को अपने प्रेपन में वेसा होना होगा । सिफ राजनीतिक आशा- 
बाद मे से वह घोषणा नही आ सकती । उसको अपना अथंतन्‍्त्र नीचे से उसी 
प्रकार उठाना और बनाना होगा । आज के अर्थे-जाल मे राष्ट्‌ परस्पर ऐसे 
प्रनुबद्ध है कि सच पूछिये तो विश्वयुद्ध में तट-स्थ तक कोई नही रह सकता ' 

ऐसा लगता है कि एक नही तो सब चुहे मिलकर बिल्ली को जरूर जेर 
कर सकते है ! लेकिन सब कभी मिलेंगे नही, अगर मिलेगे और बिल्ली को 
कभी काबू कर पायेंगे तो तभी, जब सचमुच कोई एक अकेला चुहा बिल्ली के 
गले में घण्टी बाधने को बढने का साहस दिखायेगा । भय से भी अधिक साहस 
सक्रामक होता है । 

भय सक्रामक होता है, यह हम सब जानते है । लेकिन विश्वास और 
साहस उससे भी शक्रामक होते है, यह भी आप हमको जानना चाहिए । तीली 
एक ओर नन्‍ही-सी होती है, जलकर भस्म होने वाला जगल बियाबान और 
भयानक होता है । तीली की आग क्या अपने पर शरमाकर जगल के भयानक- 
पन से डरी रह जाय ? वह नही हो पाता और तीली जगल को जला डालती 
है। बिल्ली के सामने चुहा जो भी है, भयानक अग्निकाण्ड की घोरता के 
सामने तो तिनके की सुलग उतनी भी नही है अरे, अणु के जमाने मे एक की 
ओर अल्प की सम्भावनाओ से हम अनजान बने रहेगे ? उससे सह मोडेगे ? 
अब तक शायद यही होता आया है। 'बहुत' का भरोसा किया है, कण को 
कम समझा है। प्राइन्स्टीन के सूत्र ने आखे खोल दी है और समृष्टि को अणु 
में छा दिया है । ब्रह्माण्ड में है, वह पिण्ड मे भी है।यह सत्य आध्यात्मिक 
से भौतिक हो गया है। इस भ्रणु के जमाने मे यह कहना पुराना लगता है कि 
एक राष्ट्‌ अपनी ओर से पहल नहीं कर सकता | पहल एक की ओर से ही 
होगी । फिर दूसरो को एक-एक कर उस पांत मे आना जरूरी धनता जा 
सकता है । 


अकाल पुरुष गाधी : : १३६ 


आज रूस और अमरीका मानों दो छावनिया हैं। शिखर-सम्मेलन हुए 
है ओर हो रहे है। नि शस्त्रीकरण की चर्चा निरन्तर है। शान्ति दोनों महा- 
देश चाहते है। अणु-शस्त्रो का निष्प्रयोग चाहते है, विसर्जन चाहते हैं। राष्ट- 
नेता दोनो तरफ अच्छे, सच्चे ओर बहादुर है। लेकिन चलत एक-दूसरे की 
तरफ शर्तें के साथ है । “हम करते है, अगर तुम भी करो” “हम जितना करे, 
उतना करोगे ?” “तुम करके दिखाओ, तो फिर देखना, हम वया कर दिखाते 
है !” इत्यादि । मगर यह शत के साथ मानना सच्चा मानना नहीं है। वे 
बहादुर लोग कुछ मानते ही है तो क्यो प्रे और खुले तौर पर नही मान पाते है ? 
इस अधूरेपन का क्‍या कारण है ? कारण है कि वे राष्ट्-नेता है। राप्ट्‌ का 
प्रतिनिधि ऐसा हो सके, जो मानवता का प्रतिनिधि और मानव-नेता भी हो, 
तो क्या वह भी छत रखेगा ”? शत किसके साथ रखेगा ? शस्त्र किसके खिलाफ 
रखेगा ? आज का हमारा अत्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र राष्ट्र-प्रतिनिधियों, राष्ट्‌-नीतियो 
और कूटनीतियो का क्षेत्र है। मानव-नीति और मानव-प्र तिनिधि किसी राष्ट मे, 
और उसके द्वारा अन्तर्राष्ट्‌ मे, प्रमुखता पायेगा, तो दृश्य दूसरा दिश्वाई देगा । 
पर शायद उस समय की प्रतीक्षा करनी चाहिए । 

आकाश में सूरज है। वह मूर्तिमान्‌ अग्नि है। लेकिन सूरज से हमारे 
काम-काज नही होते । उसके लिए अपने पास से चिनगारी प्रकट करनी होती 
है । उस चिनगारी को पाने के नाना उपाय निकले है | सिगरेट-लाइटर सदा 
जेब मे चलता है। वक्‍त पर चिनगारी दे आता है, बाकी समय जेब मे सोया 
पडा रहता है। तो मैं उस चिनगारी की बात ही कर सकता हू । अपने दर्प 
को, अह को, 'कामना-आकाक्षा को समिधा की तरह हाथ में लेकर ध्येय की 
आस्था और उसके प्रेम मे स्वाहा करते है, तो चिनगारी पैदा हाती है। मलत 
वह चाहिए । फिर उस जड से ह॒क्ष फूटंगा, जो समूचे राष्ट्रीय और आथिक 
कार्यक्रम को पुष्पित और फलित करता हुआ उठेगा । शेष उसकी विधि और 
स्वरूप के चित्र के लिए हमारे पास गाधी जी का उदाहरण ओर साहित्य है 
ही । 

सच यह है कि समूचा वह जीवन-दरशंन भ्रान्त है, जो जीवन-मूल्य को 
इस तरह प्रस्तुत करता है कि धन जन से बढ जाता है, राज्य ऋषि के ऊपर 
आ जाता है, शक्ति नीति पर हावी हो जाती है। वहाँ ओऔधापन है, दृष्ठलि की 
चक है ओर उस राह कभी निस्तार आने वाला नही है । कारण, यदि मूल्य- 
शक्तिमूलक ही रहे होते, तो पशु से मनुष्प बनने की आवश्यकता कभी न 
होती । पर मनुष्य बना है, तो स्पष्ट है कि उन मूल्यों का विकास राज्य की 
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दिशा में नहीं, नीति की दिशा में है, और अन्त में राज्य को श्रेष्ठतम नहीं, 
ऋषि को श्रेष्ठतर माना जाना है । 

राष्ट का वाद हमें उस दिशा में बढ़ने से रोकता है, वह वाद नीति 
को राज्यगत कर देता है। इसलिए वह राष्ट्र विश्व-वठ्यवस्था के सही विकास 
में साधक होगा, जो अपने सत्व और स्वत्व को सांस्कृतिक और मानवीय स्व- 
रूप देकर उस आधार पर सवंथा नि.वस्त्र बनेगा, जो अपने भीतर स्वंथा 
समभावम्‌लक अर्थ रचना ओर समाज रचना उठाकर विश्व की राजनीति 
के आगन में आप्रेगा। वह राष्ट्‌ होगा, जो अपने लिए बोलते समय सारी 
मानव जाति के लिये बोल रहा होगा और उसका स्वार्थ केवल परमार्थ में 
अपनी आहृति दे जाना होगा । 

मेरी प्रतीति है कि गाधी भारत की राष्टीयता को वही समस्कार दे 
रहे थे और उम राष्ट्-सत्ता से फिर वे मानवता की एक्ता के अभिक्रम की 
आशा रखते थे । उनको निरचय था कि नि'शस्त्रता का आरम्भ पहा से होगा 
और भय-सशय का चक्र इस आत्म-निर्भीक्ता से टूटेगा । 

जाहिर है कि इस टब्वनि से राष्ट की एक अविरोधी और प्रक भावना 
हमको प्राप्त होती है। उसको लेकर रक्षा की पात जरूरी नहीं रह जाती 
और सीमा रेखा नकशे की सुविधा ही देती है, मनो को फाइने की शवित खो 
देती है । हे 

व्यक्ति को मारकर भी व्यैवितवाद को बचाया जा सकता है। आखिर 
प्रेम सम्भव तभी होता है, जब हममे स्व का भाव है । वह भाव ही जब अभाव 
बन जाता है, कष्ट दे आता है, थाद्या खूना और एकाकी-सा माठूम होता है, 
तब स्व का अभिमान ही भार हो जाता है, सत्र के अपण की इच्छा होती हैं 
और पर के प्रति आत्म निवेदन में तृप्ति और पूति प्रतीत होनी है। व्यक्ति 
के होने का अन्त में यही समर्थन है कि इसी प्रकार वह प्रेम की अनुभूत्ति को 
पाता और व्याप्त होता है । राष्ट्‌ का राष्टत्व, जैसे कि व्यक्षि का व्यक्तित्व, 
आत्मार्पण मे से और समृद्ध और सम्पन्न बनेगा। सत्र को लेकर, हक 
और अहज्ार को लेकर, जो हम चेष्टाए करते हैं, वे आखिर अज्हडप्‌न की 
समझी जातीं हैं। राष्ट्र का लेकर राष्ट्रवादी अनिमान उमी तरह का जैल्ह- 
पन है । राष्ट्रभावना यदि सचमुच परिपक्व होगी तो दर्प की जगह वहा दायि- 
त्व दिखाई देगा और शेखी का स्थान नम्नता लेगी । 

आज भारत का एक विधान है और एक शासन है । लेकिन क्या कभी 
पहले यह सुविधा इतिहास में भष्रतवर्ष के पास हो सकी है ? राजनीतिक 
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टष्नि से शायद ही कभी भारत एक और अवण्ड रहा है। लेकिन इतिहासकार 
बतलाते हैं कि आज दुनिया में कोई संस्कृति जीवित है और अपनी परम्परा 
से अविच्छिन्न है, तो वह भारतीय है। वह कौन भारत है; जो हजारों हजार 
वर्षों से अटूट और एक बना चला आया है ? जिसके अन्दर निरन्तर टूट-फूट, 
युद्ध विग्रह होते रहे हैं, फिर भी जो समचेपन में अडिग और अचल बना रहा 
है, जो सतत है सनातन है, वह भारत क्या है ? भारत का वह धर्म क्‍या है ? 
इस प्रइन के उत्तर में .करसी पुस्तक, विधान या व्यक्ति का उल्लेख नहीं किया 
जा सकता है। किसी ग उस भारत को बाहर से या ऊपर से एक बनाकर 
नही रखा है | वसा होता तो एकता छिन्न-भिन्‍न हो गयी होती, अजस्र नहीं 
रह पाती | निरन्तर जो वह एकता प्राणवान्‌ और प्रवहमान रही, तो इस 
कारण कि वह भीतर से आत्मिक गुण की तरह मानव-नीति के रूप में, सहज 
धर्म के रूप मे, स्वीकृत, रचित और अगीकृत होती चली गयी थी । भारत का 
भाव आदिकाल से, लगभग अनादि-काल से, लोगों को मनों में अनुभूत और 
प्राप्त बना रहा, राज्य के रूप में उसे मर्त देखने की निर्भरता कोई नही रही । 
राज्यों की न॑ति यहा भी और रेश्ञों की तरह खुलकर राजो को आपस में 
लडाती-भिड़ाती रही, म,रकाट मचाती और खून खराबा करवाती रही। 
लेकिन अपनी सनातन धर्म-नीति के अवलम्बन के कारण भारतीयता का कुछ 
नही बिगड़। | वह अक्षुण्ण बनी चली गयी। 

इसलिए यह बात शि राष्ट होगे तो राप्ट्वाद होंगे, और वे सब बाद होंगे तो 
विग्रह अवश्य होगा, इतिनिश्चित रूप में मुझे मान्य नही है। वादों की स्पृह्ठा और 
स्पर्धा होने पर विग्रह और युद्ध को टाला नह जा सबे गा, यह तो समझ में आता 
है। पर राप्ट्‌ अपना एक अलग दम्भ और दर्प पैदा करके उस सहारे ही जीने 
का उपाय मानते रहेंगे, यह अनिवार्य नही जान पड़ता । अल्हड़पन की उमर 
बीतेगी, तब उत्पात से मन भर जायगा । आखों में नमी आयेगी और मन में 
प्रेम फूटंगा । तब उच्छुंबलता की जगह चलन में मर्पादा ओर शील का प्रवेश 
होगा । स्वत्व की सार्थकृता तब हमें प्रणय और परिण+ में जान पड़ेगी । स्पर्डदा 
जिनमें है, उन्ही में परस्परता फूटे और जागेगी । यह मैं सग्भव ही नही अनि- 
वार्य मानता हूं । अनिवाय अपने और सबके इस अनुभव के आधार पर मानता 
हूं कि स्वत्व को हृप सब ही बढ़ाते है, बढ़ाते जाते हैं उस हृद तक कि जब 
वह स्वय व्यर्थ दीख आये और उस सबको किसी के चरणों में निछावर करने 
का अर्थ ही सार्थक सिद्ध है आए ! वही स्वार्थ जान पड़े, वही परमार्थ जान 
पड़े, शेष अर्थ सब कहीं से सर्वथा लुप्त हो जायें ! यह क्षण सबके जीवन में 
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आता है। राष्टों के जीवनों में भी आये बिना न रहेगा । हो नहीं सकता कि 
विधाता ब्यर्थ हो, विधान व्यर्थ हो और जीवन चलते-चलते प्रेम की गगा के 
कुल तक न पहुच आय । यही राष्ट्वाद की वह वयसक अवस्था होगी, जब 
सिर तानने की जगह वह सिर भुकायेगा । और अपने ओर दूसरे के बोच के 
अन्तर पर सुरक्षा की फौज नही रखेगा, बल्कि आलिगन मे द्वोनो ओर की बढो 
हुई बाहों के बीच फौज लाज मे गलऊर एकदम शून्य हो जायगी । 

सपना नही है यह, बल्कि अवश्यभाविता है । ठीक आज के दिन कागो 
की समस्या है और भारत के प्रधान मन्त्री नेहरू ने समर्यंन दिया है कि एक 
भी बेल्जियन कागो मे न रहने दिया जाय । लेकिन इन्ही नेहरू ने अग्रजा का 
राज्य ओर साम्राज्य के हटने के बाद शग्रेज सज्जन लाड्ड माउटबेटन का भारत 
के पहले गवनेर जनरल के तौर पर रखना प्रिय माना था। कारण थे इसमे 
गाधी, और गावी-नीति आसमान में नहीं, ठेठ राजकारण भ चली थी, क्योकि 
व्यावहारिक थी। आगे की दुनिया की राजनीति जैसे-जैसे कच्ची से अवस्था मे 
पक्रती और समझ अपनाती जायगी, गाधी-नीति की व्यावहारिकता देख सके गो 
और उसको अमल में लेना और उतारना चाहेगी । 

उस नीति और उस दृष्वि में व्यक्ति अपने को परिवार के हित मे, 
परिवार को समाज के हित मे, समाज को देश के हित में, देश को विश्व के 
हित में आहुति देने मे अपनी उन्नत देखेगा। तब एक की उन्मति टसरे की 
अवनति पर खडी होकर मुस्कराना भूल जायगी, बत्कि इस कृत्य पर क्षर्म 
खायेगी और दूसरे की उन्नति मे ही अपनी उन्नति देखेगी । ऐसा राष्ट्वाद, 
ही सकता है, आगे होगा । अगर नही हा सकेगा, ता मान लेना होगा कि मानव 
पशु से अलग और विशप्न नहीं है और भव्रिष्य जेसा भो कुछ नही है। सब 
ईमान से ही तब हाथ धा लेना पडेगा । ७ 
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अहिंसा और सर्वोदय : एक विड्लेषण 


गांधी जी के बांद सेवाग्राम में जो पहला सरवोदय सम्मेलन भरा था, 
उसके परिणाम पर मुक्के आश्वासन नहीं हुआ | सच्चा आश्वासन तो भीतर 
से आता है अपने धर्म पालन में से आता है। इसलिए कारण यहो रहा होगा 
कि मै अपने धर्म में चूक रहा था। पर प्रतीत हुआ कि मैं औरों के साथ हुं, 
और हमारा सारा समुदाय ही चूका है। जो बड़ी चुनौती है, उसका, पूरा 
सामना करने से जरा हम किनारा ले गये है। 

तभी €्वराज्य मिला था और हिन्दुस्तार का बंटवारा हुआ था । स्व- 
राज्य को कांग्रेस ने अपना राज्य करके संभाला था और बटवारे को उस 
काग्रेस ने मजूर किया था | ऐसे एक के दो देश बने थे और मालूम होता था 
कि सरकारे ही दा नहीं बनी हैं, बल्कि दिल भी दो हो गये हैं। और उन 
दं.ना दिलों के बीच में शक है और डर है। स्वराज्य अहिसा से मिला ही, पर 
बटबारे में अहिसा नहीं थी। इससे जायदाद का बंटवारा करने के बाद दोनों 
मनो में कई मेल नहीं बढा, बल्कि आग फूटी और जलरून बढ़ती चली गई । 
वह कांड मचा जिसकी याद भी थर्रा देती है। विस्थापितों को पुन: स्थापित 
करने की समस्‍या दोनों हकूमतों के सिर आई। उस बोझ के तले दोनों दैशों 
की अये बीति डगमगायी रही । दोनों की रगड़ कायभी हो गई । उसके नतीयों 
से अब भी क।ई देज स्वस्थ नहीं हो पाया है । दोनों की विदेश नीति पर 
हस्रका पूरा प्रभाव है । सरकारी तल पर ही नहीं सारी हवा में उसके कीटाणु 
हैं | माम्प्रदायिकता इरादों में न हो, चेतना और भावना में व्यापी है। मानों 
पाकिस्तान मुस्लिम राज्य है, तो हिन्दुस्तान हिन्दू राज्य होने के लिए ही रह 
गया है ! हमारी गह-नंःति, व्यवहा र-नीति, भानो सबमें यह भाव बसा है। 
इसे स्वास्थ्य नहीं कह सकते । सच्ची नागरिक दृष्टि से यह अस्वस्थ स्थिति है। 
क्या यह अस्वास्थ्य कभी मिटेगा ? और कैसे वह मिटेगा ? 

सेवाग्राम के सवोदिय सम्मेलन में से, जान पड़ा, इसका उत्तर नहीं आ 
रहा है । शायद इस सवाल की चुनोती की अनुभूति ही वहाँ न थी । 
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गांधी जा के नेतृत्व में देश ने लड़ाई लड़ी और स्वराज्य हासिल किया, 
लेकिन वह युद्ध और तरह का था । मालूम होता था कि राजनीतिक स्वराज्य 
लेने तक उसके आशय की समाप्ति न थी, बल्कि उसमें गहरा अभिप्राय था । 
वह एक नया रास्ता था, जो नये इतिहास को जन्म देगा और बढ़ते बढ़ते 
दुनिया की काया पलट करने में समर्थ होगा । उसमें हिंसा को जो तरह-तरह 
के शोषण के रूप में हमारे वीच में चुपचाप फैली हुई है और जो फिर रह-रह 
कर लूलकार के साथ युद्ध के तांडव का रूप लेती रहती है, उस हिसा को 
अहिसा से खत्म करने का तरीका हाथ आने वाला है। 

तत्त्वज्ञ तटस्थ रह सकता है, धामिक सह सकता है । गांधीजी की 
प्रकृति में ओर नेतृत्व में दोनों बातें न थीं। उनकी अनासक्ति और सहिष्णुता 
अपन्री तरह की अलग थी । उसमें प्रतिकार और सत्याग्रह का पूरा अवकाश 
था | इसलिए अनासवित पूरी अनुरक्त हो सकती थी और सहिष्णुता असह्य 
हो सकती थी । मानो उनकी अहिसा विकल रहती थी कि हिसां की लपटों के 
सामने पहुंचे और कहे कि छो मुझे खां लो, नहीं तो मैं तुम्हें पानी करने आई 


हे । 

सवाल है कि क्या अहिंसा में वह ताकत है ? वह दृष्टि है ? वह 
अदम्यता है ? 

यदि नहीं है, तो वह चीज अच्छी है, पर अन्याय, अत्याचार के खिलाफ 
काम देने वाली नहीं है। इसलिए अन्याय को अन्याय से मिटाने, जंग से जंग 

खत्म करने, ताकत.-को ताकत से और इन्सान को हैवान से जेर करने की 

परम्परा से वह हमें उबार नही सकती । कमजोर क॑ बहू इस अर्थ में ही मदद 
कर सकती है कि पहले उसे कायर बनाये और उस रास्ते शायद धनवान्‌ 
भी बनादे ! पर बलवान और बहादुर नही बना सकती । 

गांधी जी ने कहा, चरखा। मगर चरखा पहले भी था । ढाके को 
मलमल महहूर थी | पर ईस्ट इण्डिया कम्पनी ने अपने मिक्‍के के चलन के जोर 
से उस चरखे को मिटा दिया । क्‍या गांधी जी का चरखा भो वही था, जो 
सिक्‍के के आगे झुक जाये और टूट जाये ? मेरे रुयाल में वह दूसख्ध था । वह 
चरखा था जो सिक्‍के को ताकत दे, नहीं ती सिक्का उसके बिना डूब आये । 
उन्होने देखा और दिखाया कि ताकत वहाँ नही, जहाँ हुकूमत का किला है 
और सिक्‍के की टकसाल है | बल्कि वहाँ है, जहाँ आदमी पसीना डालता और 
कुछ उगाता बनाता है। लोग वे गलत समभते हैं, जो मानते है कि गांधी 
बीते पुराने युग को लाना चाहते थे | युग वह नया होने वाला है, और सच्चे 
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भविष्य का वही होगा, जहाँ श्रम स्वाधीन होगा और सिक्का आदमी को, 
उसकी बुद्धि को, श्रम को और उसकी काया को बेच-खरीद नहीं सकेगा । 
ताकत आदमी के अपने पास आ जायेगी, हथियारों में वह टगी न रहेगी । 
झ्रादमी का अहंकार नही (जो दूसरे को दबाता है,) बल्कि उसकी सेवा (जो 
दूसरे को उठाती है) ताकत समझी जायेगी । 

तो गाधी की थी अहिसा सत्य के साथ । सत्य का आग्रह अनिवाय था 
और उसमे असत्य का प्रतिकार अनिवायं था | अहिसा इसमे साधन थी । वह 
स्वतत्र और निरपेक्ष धर्म न थी, सत्य की उपलब्धि में एकमात्र अपरिहाये 
साधन के रूप में उसकी उपयोगिता थी। मात्र ऑहिसा सत्य के आग्रह के 
अभाव मे अवसरवादिता ही जा सकती है। तब वह मुक्ति धर्म स अधिक 
ससार-धर्म बन जाती है । प्रबल के अस्त्र की जगह यह निरबंछ की ढाल बन 
सकती है । ऐसी भ्रहिसा सचमुच आगे बढ़ाने के बजाय हमे पीछे खीचने वाली 
हो रहेगी । 

तो मुझे प्रतीत हुआ कि रचनात्मक कार्य सब जिसके लिये हैं, उस 
मूल हेतु की लगन हमारे बीच से कुछ बुझती तो नही जा रही है । उन कामों 
की अनेकता अपने आशय की एकता को खोये तो नही दे रही है ? यह जो 
लाख-करोड आदमी उखड़ कर इधर से उधर फिक गये है, उस ओर से कही 
एकदम निरश्चितता तो हम में नही है ? 

पन्द्रह अगस्त को जब दिल्ली में रोशनियाँ जगमगा रही थी और जल 

से और जश्न का जल्स था, गांधी दूर गाव में आप अकेले पांव-पांव घूम रहे 
थे । उनकी छाती पर एक राष्ट दो बने थे, वे जो कि दो को, सबको, एक 
चाहते थे । पर उन्होंने ढ़ारस नहीं खोया, मानों अपने से कहा कि 'हुकुमतें तो 
बना बिगड़ा करती ही है; और दो हकूमते ही हुई है, दिल दो नही हो गये है 
और नही हो पायेंगे ।। और जो लाग उखड़ कर आये थे और गुस्से और 
बदले के भाव से भरे थे, उन्हे उन्होने ललकारा कि तुम्हे हक नहीं है कि 
सोचो कि जहा से आये हो, वह जगह तुम्हरी नहीं है ! मै एक-एक से जाकर 
पूछने वाला हूँ कि बताओ, यह कहा का न्याय है, कहा का कानून है कि अशुक 
मत का मानन वाला तुम्हारा पडोसी नही बन सकेगा ? और अगर यह कानून 
कही भी इन्सान का नही है- हैवान का फिर चाहे हो - तो क्या यह जिम्मेदारी 
तुम प्र ही नहीं आती कि कल जो पड़ोसी था, वह फिर लौट कर आये और 
तुम दोनो साथ बसो और सीखो कि पडोसी होना किसे कहते है ? यह वेदना 
और यहू अरमान भीतर लिये गाधीजी अलख जगाये रहे । टेक उन्होने नही छोडी 
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कि परमेश्वर है और वह घट-घट में है। आखिर इस रट में अपने एक देश- 
भाई और धर्म-भाई की गोली खाकर वह शांत हो गये । 

भांधी जी प्रथक कर्म के आदमी थे और राजनीति उनके चारों ओर 
आ जुटी थी । वह परमनिष्ठा के आदमी थे और निष्ठावान साधकों का समूह 
उनके आस-पास आ जमा था। उनके अभाव में उस राजनीति का उत्तरा- 
धिकार प्रखरकर्मी जवाहरलाल नेहरू पर आया । नैष्ठिक साधकों के लिये 
अखंड संत विनोबा केंद्ररूप हो गये । यह तो होना ही था । पर ऐसा लगा कि 
वह समग्र दर्द जो कभी गांधी को हूंदन के राज-भवन और कभी हिन्दुस्तान 
के निपट देहात में ले जाता था, यह दर्द क्‍या कहीं किसी में निधि बन कर 
बैठ न सकेगा, अशरीरी ही वायु में मंडराता फिरेगा ? 

बीच में इच्छा हुई कि एक नेहरू-विनोबा धुरी यदि व्यवहार में सक्रिय 
होकर सामने आये तो क्‍या गांधी के अभाव की अंशत: पूति का उपाय न हो 
जायेगा ? पर मिलाता तो दर्द है। उसके बिना यों कम और तत्त्व में सामा- 
न्यतः दत बना ही रहता है। 

बात यह कि जमाना बदल रहा है। गति द्वत है। दुनिया छोटी 
पड़ रही है। मालम होता है कि आदमी अधिक काल बिखरा न रहेगा। 
ने देश-प्रांत उसे बांट रख सकेंगे, न अंतद् त्तिया उसे सदा फाड़े रखेंगी। 
इसलिये जीवन के मान तेजी से बदल रहे हैं और मालूम होता है कि तीक्षण 
विरोधों में भी सामंजस्य साधना अनिवाय हो गया है । 

पहले जमधघट इतना न था| खुलासा लोग रहते थे । निकट आकर वे 
परस्पर ज्यादा रगड़ न खाते थे । इससे एक प्रकार का स्नेह बीच में विद्यमान 
बना रहता था । हिसाब की बीच में इतनी जरूरत न पड़ती थी ओर सद- 
भावना पर इतना जोर न पड़ता था, वह टिके चली जाती थी। पर शहर 
उठे कि जहां आदमी फैल कर न अस सकता था, एक-दूसरे के ऊपर, मानो अधर 
में तल्‍लों में बसने को मजबूर था। ऐसे नीचे अंधेरी गलियां बन आयीं ओर 
सील पे सड़ी नालियां । लाखों-लाख आदमी छत्ते के मानिद थोड़ी सी जगह 
में भनभनाते से आ इकट्ठे हुये । उस समय जान पड़ा कि भक्ति-भावना का 
धर्म अशक्य हो रहा है । वेहद निकट होकर आपस की रगड़ में जो लोग आ 
रहे हैं तो इसमें पड़ोसी दोस्त से अजनबी और अजनबी से दुश्मन बनता जा 
रहा है। सम्बन्ध निर्वेबक्तिक हुए जा रहे हैं । वे पारस्परिक से ज़्यादा सामू- 
हिक और श्रणीगत बने जा रहे हैं । पारिवारिकता बीच से उठी जा रही है 
और नागरिकता उदय में आ रही है। हारदिकता के लिये कम अवकाश है 
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और हिसाब का बीच में आना आवश्यक हे । मालूम हुआ कि आदमी और आदमी 
के बीच में भगवान्‌ हा फिन हो, पर स्टेट अवश्य है। उसीके कानून और 
अदाठत वग रह की सहायता से आपा-धापी रत्र पाती और व्यवस्था रह पाती 
है । आदमी सम्‌ह में होकर निश्ता रा हइलना दूटने तो बाध्य हो रहा है, 
उतनी 2 बिवदाता से बह उस निजता ( वच की भ्राति चिपटे-लिपटाये घृम 
रहा है | दूसरे स डरा सत्मा सा र/ता है कि कब अवस्तर पाकर वही उस पर 
भारी आर हावी हा जाय। इसमे राजतोज लब फुल रही भ्रौर फल रही है 
और आपस का सौमनस्य सूथता और * साजारहाहै। 


यह आगो देख ट" रहाट। | सभी वाद वी हे बीच में कागज 
और लिखा परी है । दावा रप॒ 877" दशा 44+ सुरक्षित समझता । 
नही ॥ भावना पर जावितल सिर 37. (य9 2ै। उफ्तरा और ताल फीतो 


की यही उपयागिता टै। मात्रा झर्स "” ' ैबजीडउन कागजों में हो । 
एप दफ्तर अपने आस-पास जनेता रन गत 4), का और अनक पारस्परिक 
सम्बन्धो यो अपने आयते मं उसा रंग वात। 

इस स्थिति से अकचि जत70 मा 4+ोई छान नहीं है। निदा और 
शिकायत अपनी अ्रसमर्थता का सम 74 « । .पसे 3 छ भी होने वाला नही है, 
सिर्फ उच्छुवास वा जयव्यप्र होगा । उरता स्थिति का सामना है। नही कहा 
जा सकता कि मानव-जाति ने अपनी प्रगति की राह में ही यह स्थिति प्राप्त नही 
कर ली है । विकास यदि अवश्य भावी और अ्रानवार्य है तो वतंमान के स्वीकार 
पर ही भविप्पष वे निर्माण ते मार्ग का यनना है। इससे अलग किसी क्रान्ति- 
ब्राति की बात भो्ी भावकता हो सकपी है। 

इसलिये मेरा मानना है कि मुख्य प्रइन भक्ति और हिसाब का, धर्म 
और विज्ञान का योग है। भवित एक्रता की जाराधना है, हिसाब मे अनेकता 
का सरकार है। अनेकता को सिदाकर कोई एकता आने वाली नही है| अनेक 
का इस्कार खुद एक-एक का इन्कार हो जायेगा | इसलिये भावना को हिसाब 
से व्यवस्थित रखना होगा | बेहिसाब भावना कुछ कक्षण के लिप्रे कुछ व्यक्तियों 
को चेन दे सकती है, संकट का निराकरण नहीं कर सबती। इसलिये अरथनीति 
के सस्कार का प्रदन आध्यात्मिक प्रइन है और राजनीति अध्यात्म से अछुती 
रह कर जजाल ही रचने वाली है । 

गाधी जी का सदा कत्तंव्य और भावना पर बल रहा है। किन्तु इससे 
उन्होंने क्षमता प्राप्त की कि जहाँ अधिकारों की रगड और उनका सघर्ष हो, 
वहां उन अधिकारो को निर्मम और निरासक्त भाव से देख-परल सकें | हिसाब 
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पर बारीक निगाह रखी और एक के जधिकार को दूसरे के अधिकार पर भारी 
होने से बचाने की सूश्-बूझ्ष उनमें इसलिये जगी रही कि उनके स्पर्श के नीचे 
से कानून की नढ्ज कभी वे हृद पायी । अध्यात्म इसीलिये उनसे इतना अधिक 
व्यवहार में उतर सका । बरख्ा उन्हें अहिसा का प्रतीक था, लेकिन उनका 
आग्रह था कि कता सूत तार-तार गिना जाये और अंत तक उसका हिसाब 
रखा जाये । 

कठिनाई यह है कि ये दो तट अलग रखे जाते हैं। हिसाब मानो स्वार्थ 
के हाथ हो गया है और परमार्थ के हाथ केवल भावक बेहिसावीपन रह गया 
है। इस तरह धर्म की संस्थाएं भौर उस प्रकार के आन्दोलन अधिकांश 
झुतांफाशत्ति के हाथ हो रहते हैं और वह दत्ति स्थापित स्वार्थ से अटकी रहती है, 
अब कि राजनीतिक संगठनों का कार्य प्राथंनाहीन और ईदवरहीन भाव से करना 
आवश्यक समझा जाता है । 

पह भेद और इनमें आवश्यक अभेद एक उदाहरण से स्पष्ट होगा। 
भारत कृषि प्रधान देश है। गोरक्षा और गोसंवर्धन का कत्तंब्य असंदिग्ध 
भाव से यहाँ के लिये प्रथम उपयोगिता का है । पर भावक उसके लिये प्रस्ताव 
करते या विजरापोल खोलते हैं। गांधी जी ने कहा कि मर्दार चमड़े को बनाना 
सीखो झौर उस्रके कारखाने खोलो और महंगे भ महंगे भाव क्‍यों न हो, सिर्फ 
गाय का थी उपयोग में लाने का प्रण लो । इस उदाहरण में एक तरफ भाषा 
है, दूसरी तरफ भावना को अर्थ के तल पर लाने की उत्कट बौद्धिक रूगन 
भी है। 

यह जो पृथक्करण द्वारा मूल तत्व की भिन्‍नता और फिर उसके भी 
पार जा कर अंतिम अभिन्‍नता के दर्शन की चेष्टा है, इसे वेज्ञानिक कहा जाता 
है ओर घामिक नहीं माना जाता । पर वह कम धार्मिक नही है । बल्कि संपूर्ण 
धामिकता के लिये ब्रिज्ञान को वह शोध-और-प्र योग-इत्ति होना आवश्यक है। 

प्र्थ-नीति को हम परमार्थ-नीति इसी तरह वना सकते हैं। सिक्‍के की 
भाषा में और उसी इकाई में चल कर अथंनीति स्वार्थ नीति बनी हुई है । 
देखते ही हैं कि उससे आदमी क्षय पाता है और मानव सम्बन्ध क्षीण होते 
हैं। उस हिसाब को हम आंकिक से मानवीय बनाने का प्रयत्न कर सकते हैं । 
जैसे एक व्यक्षित ने, जो काम में निपुण और सावधान है, दिन में सात घण्टे 
लगकर सूत काता । मानिये कि शरीर धारणा के लिये प्रति व्यक्ति प्रतिदिन 
दस आना जरूरी है। तो दस आता कत्तिन की कम से कम मजदूरी तय हुई । 
इस हिसाब से मान लीजिये, खहूर ढाई रुपया फी गज पड़ता है | दूसरा कपड़ा 
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मशीन का उसी सफाई और मजबूती का मानिये बारह आने फी गज आ जाता ' 
है । नये हिसाब से हम कहेगे कि कपड़े के ढाई रुपये दाम सही हैं और बारह 
आने महगे है। 

गाधी ने मोटा टाट सा खहर अच्छो-अच्छी को पहना दिया। यह 
चमत्कार अर्थदृष्टि मे रवार्थ की जगह परमार्थ डालने की सफलता में से सिद्ध 
हुआ । इस पद्धति से श्रम के पास पहुचा पैसा हक का हो जाना है, उपकार 
का नहीं रहता । यो कटना त्राहिये कि अर्थ की प्रणाली ऐसे उलटी चल निकल 
सकती है और उस दुष्तमि और पद्धति का विकास यहा तक हो सकता है कि किसी 
उद्योग मे श्रम डालने वाला अपन को उसका अधिक सालछिक समझे और पूजी 
डालने वाला अपने को उतना मसत्तावान न मान पाग्रे। 

अथनीति से निरवेक्ष चलन वाले धामित्र प्रयवा नैतिवा आन्दोलन 
इसी लिये तानक सदभाव उत्पन्न करके बृताय गे टय जान पदत है, वे 
सामाजिक क्रान्ति का सा वातावरण उत्पन्न नहीं करते । सामाजिक त्रान्ति 
का मतलब है कि हीन अपने को समर्थ अनुभव करे, दीन का दैन्य छूट जाये 
और आदमी स्वेन्छा से काम करे, बिक क्र या बंचन के लिये मेहनत तकरे । 
तब संदभायर उपदेश वीया अतिरिक्त भलाई पी चीज नहीं रह जायेगा, 
बत्कि वह छोक शवित के रूप म समस्त उत्पादन क्री प्रेरणा वन रहेगा। 
उसमें अमित बल होगा । उसके उययोग से समाज वा रूप ही दूसरा हो जायेगा । 
अफसरी जंसी तीज 7मारे बीच से अनावश्यक हो जायगी और श्रम पर से 
व्यवस्था व्यय का भारी बोझ बचेगा | श्रम नीचे से हा व्यवस्थित होगा । बडा 
आदमी हाने ते ठिये उसका सब तरफ से आराम स घिरा रहता जरूरी न 
होगा, बल्कि खेत में क्राम वरता हुआ भी वह वश समझा जा सक्रेग) और 
बडे-बदे काम सहज भाव से निपटाता रह सकेगा । 

यह जा शरत्र बल द्वारा सगठित्र सत्ता है जा वाध्य रणतपो बज # 
नीचे रहती जोर पाच सात साल में आम चुनाव हार हार हे पर उनी जाया 
करती है, आमतौर पर आदमी उसके रीब और शर्त है। पह खुद 
उसे चुनने बाला है, यह बार-बार उसे किताब से और पार से 'ताथा जाता 
है, पर अपनी हर सास से वह इससे उल्टी बात ही सीखता हैं। 7र कदम पर 
वह अनुभव करता हे कि वह प्रजा है और उसने ऊपर वे सब राजा लोग ट, 
जिनको इसीलिये ऊँचा वेतन मिलता है कि वे हाकिमपन स अतिरिक्त दूसरी 
कोई और मेहनत न करे । चुनाव होने से राजव्यवस्था लोकतन्त्र कहलाती है, 
पर सिर्फ उस चुनाव से लोकतन्त्र का मतलब कितना पूरा होता है, यह देखने 
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की बात है । हाँ, उससे आदमी का सुख-दुख राज्य से ऐसा बंध गया है कि 
उसके कानून की तरफ पीठ करके सारा सामना राम के नाम और जाप को ही 
देना और आशा करना कि राम-राज्य ऐसे आयेगा, काफी नहीं है । 

तो जो कारंवाई राम की नीति की तरफ ले जाने वाली न हो, साफ 
तौर पर रावणपने से भरी हो, उसके लिये क्या किया जाये ? यों आदमी तो 
कोई रावण होता नहीं, रावण तो प्रतीक हे । यानी किसी आदमी का स्वभाव 
अपने से रावणपने का नहीं होता । पर सवाल होता है कि रावणपने का प्रति- 
कार करना कि नहीं करना, और करना तो कगे करना ? 

यहाँ जान पड़त/ है कि भावुकता जो ट्साब को हिसाब में नहीं लेती 
एकांगी है । अहिसा, जो हिसा से केवल विमुखता लेती है और उस पर भारी 
नहीं पडती है, नीति-धर्म जो अर्थनीति पर सशोधन के रूप में थाकर नहीं 
पडता, आंदोलन जो प्रतिकार से किनारा लिये चलता है, सत्य जो विसजेन 
नहीं मागता और इसलिये जिस पर आग्रह की भी जरूरत नहीं है, ये सब भो 
एकांगी हैं और जीवन को सहिलष्ट सभग्र नही करते । 

शायद इस समग्रता के लिये समग्र दर्द की प्रेरणा चाहिये; विचार में 
से प्राप्त होने वालो ज्ायद वह वस्तु नहों है। यह बिरह वेदना तो स्वय भगवत्‌ 
कृपा से ही भक्त को प्राप्त होती है । अच्छा है, हम-आप सब इसकी इच्छा 
करें। 

नहीं जानता कि ऊपर मै क्या कुछ कहता चछा गया हूँ, कि कितना वह 
काम का है या काम का नही है। शुदार-यज्ञ का उसमें कही जिकर नहीं है, 
जो आज का प्रमुख आन्दोलन है। वह जिकर जानबूझ कर नहीं है, क्योंकि उसके 
गहरे में मैं उतरा नही हूँ | पर मैं कया इतना इंसुलेटंड्‌ (लिपटा और बन्द) हूँ 
कि बिजली हो झौर मुझे न छुए ! लगता है कि भूदान में असत्‌ प्रतिकार के 
सक्रिय तत्व कुछ और अधिक हों, तो रही रही कमी पूरी हो जाये | तब देश 
भर में एक लहर दौड़ जाये और दूसरे मुल्कों को भी वे सभावनायें चमक कर 
दीख आयें, जो उसके गहरे में पड़ी हो सकती हैं । ७ 
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स्वतन्त्र मारत की अर्थ-नीति और गांधी 


- मुद्रा व्यवहार का माध्यम है। धत की गणना उससे होती है! 
अर्थत: धन उसे ही +60ए। अब बडे कामो के छिए बडे धन की आवश्यकता होगी 
ही । उस धन को या तो घनिक के मन के योग के साथ हम लेते है, था फानूम 
के जोर से मन के बावजूद लेते है । संत ये साथ हम ले नहीं पाये, और रूस 
की तरह राज्य के कानून से लेने का उपास अपने वद्म का और विवेक का 
नहीं दिखाई दिया ! 

रूस ने क्राति के बाद जो भोगा है, बह कुछ कम कदु अनुभव नहीं है । 
मैं यह जानता हूँ कि इस अनुभत-प्राप्त दीक्षा के बाद अब याँद दूसरी क्रान्ति 
का अवसर आये, तो उसका प्रकार व्टा दूसरा होगा । अवतूबर क्रान्ति के 
तत्काल बाद राए शबित और राज द : के जार से काम |रान और करने को 
मजबूरी मे से अनेफ सकट मार्ग में पैंदा हुए ओर प्रमुत मानव रबय उहाते हुए 
क्रान्ति को जाग्रे अटना पडा । भारत यदि उसे राह नहीं चछा है नो यही नहीं 
कि अफसोग ती बात नहटी हे, बनल्क बाई की बा। हो रकर्त' 7? । 
गं।वी को अख्सिा हे इसमें जारण हुई। ले कने गाजी का अऑहिसा 
ट्सलिए कार तने सके कि भारतीज रक्त और मानस में लक यउसख्सा पीधी 
स्त्कृति ओर ग्राल बन प्राप्य हेग्त गयी। अवइस वह ऑटसशा को नीति 
अड्रपशी अर [ (ना द््न्य सिद्ध ॥भी, अगर टृम की ॥2खथा में से ताण दिखाई 
देव लगेगा। दे यथा के थट हुए देश फे उदाहरण ने ता अर >भत। है कि 
रिया मे» ७«७ उठ तसानेबालो है और उसमे से विसो सर रक्षा या त्राण के 
आते की वे वना एकदम सिथ्या उल्नना सिद्ध होनेवाजी है । नल भारत जो 
उतना अर आ। बढ़ा हरा नहीं है, शायद समय से कछ पीछे चंऊ सकता और 
अब भी यह माने रख सकता है कि , मऊ उपायो का अवलम्बन ओर उसमें 
सहायक होनेबाली अर्थ-रसना टी उसके लिए उपयोगी हांगी । छेकिन मुझसे 
पूछिये तो में इसफ्ो अर्रदर्शी और ऋपनाहीन मनोदशा मानता हू । 
यदि हम अपने दृष्टिकोण को वही रख सके, नो स्वराज्य से पूर्व था 
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और जो भारतीय संस्कृति का दृष्टिकोण है, तो अपनी परम्परा पर हमें बेद्व 
नहीं होगा, बल्कि गोरव हो सकेगा । और हम उस निश्चित श्रद्धा के आधार 
पर वह मनोभाव भी पेंदा कर सकेंगे, जिसमें जनता का पूरा श्रम और पूरा 
धन राष्ट-निर्माण के लिए बह निक्रले । राज्य के बल से यह काम कभी हुआ 
नहीं है और हुआ है तो अधूरा ही हो पाया है । इसके अलावा यह भी आवश्यक 
होता रहा है कि रुकावटों को हम तलवार से काटकर दूर करें और इस तरह 
अपने ही बीच एक अन्त्विग्रह की परिस्थिति उत्पन्न किये रहें । जनता में राज्य 
के लिए स्वापंणगभाव यदि हो सके तो कठिनाई दूर हो जाती है। छेकिन यह 
विसजंन-भाव तब तक नही आ सकता, जब तक राज्य के स्तर पर भी विसजेंन 
के मूल्य की ही प्रतिष्ठा न हो। स्वराज्य से पहले एक मह॒दु-भाव ने देश का 
काया-पलट कर दिया था। तब मौत के साथ खेलने में जीवन साथंक होता जान 
पड़ता था । आज वह सब यदि भूली कहानी बन गयी है, तो इसलिए कि 
स्वराज्य के बाद समाज का और जीवन का मल्य बदल गया है । विसर्जन ओर 
समपंण मूल्य नहीं रह गया है, बल्कि पद-अतिष्ठान मूल्य बन गया है। तब 
जीवन में उभार आया था | उसकी जगह अब यदि ह्ास दिखाई दे और राष्ट्रीय - 
चेतना को कुचलती हुई दलीय-चेतना सिर उठाती दिखाई दे, तो क्‍या विस्मय 
है । 

सचमुच निदचय हो जाने की आवश्यकता है कि कहाँ हमें पहुंचना है 
झौर मार्ग की दिंशा क्या है। लक्ष्य और ध्येय की ही बात मैं करता हु और समझता 
हैं कि उस ध्येय को सामने रखकर यदि हम निर्णय करेंगे तो तात्कालिकता के 
तक पर विचलित होने की जरूरत नही पड़ेगी। भारत के स्वराज्य और भारत 
के भविष्य के सम्बन्ध में गांधी की दृध्ठि तात्कालिक ही नही थी, वह दूर-दृष्ठि 
थी । उस दूरदशिता को श्रद्धा के आधार पर ही थामे रखा जा सफ़ता है। 
वह भ्रदूर-दृध्चि कहलाग्रेगी जो भारतीय प्रकति और भारतीय परम्परा का 
विचार नही करेगी । यों भो मेरा मानना है कि अन्त: प्रेरणा में से जितना फल 
प्राप्त हो सकता है, बाहरी अंकुश में से वह नही प्राप्त किया जा सकता। 
अर्थात्‌ राजनेता से अधिक प्रजा के प्राणों में घुला-मिला जन-नेंता जो सम्भाव- 
नाएं लोक-जीवन में से प्रस्फुटित कर सकता है, वह अन्यथा सम्भव नहीं हैं । 
ओऔर इस परिपूरति के लिए आवश्यक और उचित मुझे यह' जान पड़ता है 
कि हमारी योजनाए राज्याश्रित और राज्य-केटद्वित न हों, बल्कि वे लोक 
सामथ्यं में से अपना जन्म लें और लोक सामथ्यं को जगाये । 

स्पर्धात्मक संबंधों पर जब तक हम खड़े हैं, तब तक मेरी उन्नति वही रहेगी 
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जिसमें दूसरे की अवनति है। मेरा ऊपर उठना इसी शर्ते पर होगा कि दूसरे 
का मीचे भ्राना हो । सम्पन्न देश सम्पन्न नहीं हो सकते, जब तक मण्डी बनते 
के लिए वे विपन्न देशों को न पायें । उत्पादन मान ले कि खूब ही बढ़ता जाता 
है, एक मिनट में दुनिया में जितने बच्चे बढ़ते हैं, उससे ज्यादा मोंटरें बढ़ 
जाती हैं। तो हिसाब बतलायेगा कि जोवनमान भी -मानव-जाति का बस खूब 
उठ जानेवाला है। कारण, जनसर्ूया से मोटर संख्या बढ़ गयी है। लेकिन 
आज भी दुनिया में जितनी मोटरें बन रही हैं, उसके आंकड़े लें, तो विस्मय 
होगा । लेकिन मोटर से आनेवाली द्रुतता, चपलता, वेग सचमुच कितनों के जीवन 
को प्राप्त हो रहा है ? और भी मोटरें युणानुगुणित होती जायें, तो उससे 
अपने-आप में भूख और अभाव मिट जायेगे, यह मानना बड़ी भारी ज्ञांति है । 

अन्त में प्रश्न पदार्थ श्ौर मन के सही सम्बन्ध पर आक्रर टिकतेवाला 
है । इस सम्बन्ध से ध्यान को हटाकर पदार्थ के परिमाण पर ही उसे केन्द्रित 
कर देगे से, मालूम होता है, प्रश्न वही +। वही रह जाता है। स्रम्पन्नता बढ़ती 
अवद्य है, लेकिन उसी मात्रा में दूसरी ओर विपन्नता को बढ़ा जाती है। 

वह दृष्टि जो कहती है कि पहले रब की जरूरत रायक माछ बना लो, 
बस फिर सबमें बराबर बांटने का काम ही रह जायेगा, कोरी हिसाबी साबित 
होती है । घर में हम क्या करते है ? महमान आता है, तो जितना है साथ 
बांट लेते है। घर क॑ दरवाजे पर नोटिस नहीं लगाते कि अतिरिक्त की तैयारी 
की जा रही है, आवश्यकता से अधिक हो जाय, तब तक मेहमान कृपया सतोष 
रखें । ऐसा करना गहस्थ-नीति नहीं है, मानव-नीति नहीं है, कोई भी नीति 
नही है । बल्कि आदर्श गृहस्थ वह है ५ मेहमान को सुख देने में स्वय कप्ट 
पाकर कृताथंता का अनुभव करता है । 

उत्पादन आदि की याजनाओ में इस माउब-नी ति और प्रीत का प्रवेश 
न होगा, तो आंकड़ों के बेहद आकर्षफ और सही होने पर भी मातव-समस्याओं 
का निपटारा न होगा, न होगा । 

कम में भी सुख पाया जा सकता है, इस अनुभव को स्वीकृत और 
सुलभ बनाना होगा । अर्थात्‌ वह मनोवृत्ति पैदा करनी होगी जहा व्यक्ति 
स्वेच्छा से सामान कम करने में आनन्द पाये । आज तो वह बृत्ति दुर्लभ बन 
गयो है । मालूम होता है, सुख का सामान के साथ सीधा सम्बन्ध हो गया है। 
तब क्या कारण रहता है कि हर कोई धन को अपनी ओर न खींचना चाहे ? 
और अगर प्रवाह यही रहा, तो सबसे सुभीते की जगह पर बेठा हुआ शासक- 
बर्ग फिर क्‍यों न अपने स्थान का लाभ उठायेग। ? इस तरह सारे समाज में 
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एक तुष्णा का तनाव पैदा होता है, आपाधापी बढ़ती है। माल कितना भी अधिक 
हो, मानो लूट-खसोट के लिए वह उतना ही कम होता है। मन और माछू के 
सम्बन्ध को जब तक स्वच्छ और स्वस्थ नहीं बनाया जायेगा, तब तक माल की 
ब्रढ़वारी मन के मेल को बढ़:ने वाली भी हो सकती है | 

मुझे लगता है कि भ्रथ-रचना का मानवीय आरम्भ हो सकता है। 
उस आरम्भ के साथ हम देखेंगे कि हमारी मूल आवश्यकताओं की' उत्पादन- 
विधि में विकेन्द्रित या स्वावलम्बी भाव आ गया है। आज पैसे *. बल पर 
अगर मैं सात समन्दर पार के मक्यन-राटी, विस्कुट, जैम, कैण्ड फ्रट्स वर्गरह 
पर बड़े आराम और ठाट से रह जेता हूं, तो सम्भव हो सकता है कि अर्थ- 
विचार के मानवीय मोड़ के बाद वह तरीका मुझे व्यथं और आडम्बर-भरा जान 
पड़े । सम्भव है, तब पास पड़ोस के साथ मल-जुलकर मेरे खाने-पीने पहनने 
आदि का काम चले और वहां अधिक '्रय भी मालूम पड़े । 

हमारे यहाँ सोने का भाव ए ५ सौ चालीस है, वही भोन। हागकाग में 
पचास में मिल रहा था । अभी फ्रांस ने नकद पा हजार म मोटर-गार्दी मिल 
रही थी, जो दिल्‍ली में तेरह हजार ने >म में हाथ में मटी आती । न दिता 
भारत में अकाल से लाखों टपाटप मर रहे थे, सुना गया है कि अमरोका में 
नाज समुद्र में फेंका गया था। यह स* उस कारण नही कि जापस मे दूरी है, 
यातायात के साधन नहीं है, आदि । डी, विज्ञान ने दूरी दूर कर दी है और 
सब साधन सहज कर दिये है। लेकित फिर जो यह तमाशा चलता हैँ, सो इस 
कॉरण कि हम लोग सरकारों से चटठते है, अर्थ-ती ति, उत्पादन-नी ति, व्यापार - 
नीति, सत्ता के अधीन होकर चला करता ८ । उससे व्यवहार में गांठ पड जानी 
हैं औौर एक का कप्ट दूसरे के लि! अवसर बन जाता है। 

हर देश के लिए निर्यात को आयात से बढ़ाये रखना जरूरी है, अन्यथा 
विकास नहीं माना जायेगा । इस नीति पर चलने से युद्ध की परिस्थिति सदा 
बनी और बनती रहनेवाली है, कभी कट नहीं सकती । अभाव होगा, तो सब 
वहाँ अपनी मण्डी बनाने के प्रयत्न में दौड़ेंगे और मरें-मारेगे। ह। ते सबको 
बढ़ाना है, माल सनको खपाना है। खपत के लिहाज से तो कॉरखानों की 
उपज की नहीं जाती है, छाभ के लिहाज से उपज जरूरी होती और! अपने आप 
बढ़ती है। उस माल को कहीं तो ले जाकर बेच डालना है, नहीं तौ उद्यम का 
यन्त्र ही इधर फालतू और बेकार हो जायेगा। अर्थात्‌ यन्त्रोद्योग अभाव-क्षेत्र 
के मानव के विकास में दिलचस्पी नहीं रख सकता है, उसकी दिलचस्पी मण्डी 
में है। इस नाते इधर विकसित और उतर अर्ध-विकसित और अबविकसित देशों 


फ्क़् 


भकाल पुरुष गांधी :: १५२ 


के आपसी सम्बन्ध खासी पाशविक यानी राजनीतिक, कुटनीतिक और ऋण- 
दोषण-नीतिक बने रहते हैं। शक्ति का आवते इस परिस्थिति में से उत्पन्न 
होता है और किसी स्थल पर तनिकर स्थिति-भग हुआ कि वही अन्तर्राष्ट्रीय 
सकट की घटाएं उमड़ कर घिर आती है । 

अतिकसित' देश जो अपने पर लज्जित होते, ग्ला।न मानते और हू 
भावापन्न बनते हैं, तो शापद उस्तनलिए हि सभ्यतरा के सम्पर्क ने उन्हे यह बताया 
है । जीवन-सतर को उठा) का एक मद-मोह सभ्यता ने पैदा कर दिया है । खूब 
चलन है इस फेंशन का पहुठी जावश्यस्ता है कि यह माया-जाछ टूटे । क्यों 
साहब, महऊ में रहने से मै मं न रहगा, 4छ ऊचा हो जाऊगा ? या फूस की 
कुटिया में रहने से नीचा हो आऊंगा ? जादमी #ो आदमियत से तोड़कर 
हँसियत से जोडा कि आदर्मियत घटी और हेसियत ऊ#े नाप पर बाकी सब 
फिजुलियत की कीसत बढ़ं।। उस बढती हुई ठ्यथ॑ता वी वोम। के बल पर 
सभ्पता का व्यापार फैल रहा और गसीवन फंछा रहा है । सभ्य है वे देश, जो 
विकसित भाने जाते $ । ज'कन जब प्रकट होगा [ यह टार्थवादी राभ्यता 
सभ्यता थी ही नहीं, 3" , गायद अनम्यना थी, तो आज के दष््मान अर्थात्‌ 
मत्म-मतत्व सान ही बदला जायगे। तेव वया अचरज कि पिछुठा टी बा दीख 
आब ! 

और क्या देखता है आज 'भी ? छोट ओर व्किसित देश आपम में 
सिह्कर हठात तय॒कत रा? में बल पदाडने जा रहे है। अजब नडी कि बिश्य- 
स्थिति की भार-केंद्र जर्फका-एणिया को ओर सरफ्ता हुआ दियाई दे । यह 
सब टस कारण के सब यार्यवाटियों के बावजद जन को धन से ऊपर शाना ही 
है, गता के भी ऊपर आना है । अर्थात्‌ फेवछ जन ऊते सख्या के, जनता के, बल 
परिमाण (क्वाटिटी ) से चलन वाली नीति सरकारी हुआ करती है। नही, जन के 
गुण (क्यालिटी) से चलने वाली नीति होगी, जिससे प्रतिप्ठा जन-मन को और 
मानव-माना को मिलेगी तभी जान्ति-सुख-राह््योंग आदि प्रवचन से आगे देशों 
के आपसी सम्बन्धों मे स्थान पायेगे । 

अर्थ को धारणा भी हमारी बेंढब बनी हुई है । अर्थशास्त्र की बुनियाद 
में यह मान्यता है कि इन्सान स्व्रार्थी है। परमार्थ के जेसी कोई कल्पना ही उस 
शास्त्र के पास नही है। मुझे छगता है कि उस नीच पर खड़ा अर्थद्ञास्त्र अपना खेल 
खेल चुका । समय शायद जाया है कि वह वमाजा समेटे और अपनी दूकान उठा 
ले जाय । नहीं, माल को कही ले जाना नदी है, उसकी माग है । लेकिन दुकान- 
दारी को दिमाग में से उठा छे, तब विकास एक दायित्व हो जाएगा और 
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अविकसित समझे जानेवाले देशों के प्रति विकास-प्राप्तों में जो होगा वह लोभ॑ 
नहीं, कतंव्य का भाव होगा । मेरा मानना है कि मनुष्य की गहराई में पड़े इस 
घमं-नेतिक भाव की बुनियाद पर नयी अर्थ-रचना का आरम्भ हो सकता है 
और गांधीजी का प्रयत्न उसी का सूत्रपात था । 
धर्म पर आधारित अर्थ-नीति को अव्यवहारिक मैं नहीं मान सकता । 
घर में उसे हम व्यावहारिक बना देखते ही हैं। सिर्फ प्रश्न इतना है कि घर से बाहर 
व्यवहाये वह कंसे बने ? अगर हम यह मानते होते कि जो नीति घर में चलती 
है, वह घर तक ही बन्द रहने के लिए है, तो हमारा विकास रुक गया होता । 
विकास का अर्थ ही यह है कि हमारा स्व-भाव बढ़े और इतना हो कि संसार 
हमारे लिए घर हो जाए । जाने-अनजाने हम उस तरफ गति करते ही जा रहे 
हैं । ज्ञान-विज्ञान इसमें हमारी मदद कर रहे हैं। विदव-मानव और विदृत्र-कुटुम्ब 
जैसे शब्द काव्य के नहीं रह गए हैं, बल्कि ठोस व्यवहार के बन रहे हैं । विश्व- 
नगर तो इस समय भी कई माने जा सकते हैं । कारण, वहां विश्वभर के देशों 
के लोग रहते-सहते देखे जा सकते हैं । 
इसका अभेप्राय यह नहीं है कि अयंनीति में जो आज स्वार्थ और 
शोषण का भाव देखा जाता है, वह मेरी भावना या किसी की कविता या 
तीसरे के उपदेश से छूमंतर हो जाएगा । द्रव्य और मुद्रा द्वारा होनेवाला शोषण 
एक ठोस वास्तविकता हैं और उसका मुकाबला केवल भ।वना से नहीं किया जा 
सकता । इसी से कवि, आदशंवादी, उपदेशक आद;दे लोगों की जमात होती रही 
और अपना धन्धा चलाती रही है। पर उतने से विशेष अन्तर नहीं आया है । 
* ऊपर जो कहा, उसका आशय अथं-शोषण की बुराई को कम दिखाकर 
बताने का बिलकुल नहीं था । लेकिन यह स्वीकार कर लेना होगा कि अर्थ-नीति 
अगर धमं-नीति से मिलकर नहीं चलेगी, तो सच्चा अर्थ सिद्ध नहीं होगा, अनर्थ 
ही होता रहेगा । इसका तातपर्य यह कि वह अथ्थं-दृष्टि बहुत जल्दी अपर्याप्त 
और अयथार्थ बन जायगी । आज भी उस वत्तिकी अयथाथ्ंता प्रकद हो चली 
है, जो अर्थ से विनिमय का ही काम नहीं लेती, बल्कि विभुता और प्रभाव- 
विस्तार का भी काम लेती है । आज अर्थं-दृष्टि जुड़ी हुई है राजईष्टि से । 
इससे अर्थ अनर्थकारी बन रहा है । यह बिल्कुल आवश्यक बल्कि ऑनवायं है 
कि वह अर्थनीति राजनीति के वजाय धर्मनीति से जुड़े । आज का व्यापारी 
राज-सत्ता की ओर देखता है और वहा से कृपा-छाभ लेता है । पहले का 
व्यापारी लोक-सत्ता का भागी होकर रहता और उसका प्रार्थी होता था । वह 
लोकनीति का अग होकर रहने को वाध्य था । उसे अपने व्यवहार में सामाजिक 
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और नेतिक होना ही पड़ता था 4 महाजन और साख यह दोनों एक थे । 
प्रमाणिकता से हटना या गिरना उसके अपने मन की बात न थी, क्योंकि उसका 
अधिष्ठान लोकनीति आदि में स्थित था । लेकिन जब अथ्थे का योग राजनीति 
से हो चला, स्टेट टूडिग झ्रादि में दिलचस्पी लेने लगी, सरकार ने अपना 
कारोबार बढ़ाना और फैलाना शुरू किया, तो राजनीति धर्मंनीति से छुटकर 
स्वयं-प्रतिष्ठ मूल्य बन गयी । राजसत्ता सर्वोपरि सत्ता हो गयी, तो लोक-मूल्य 
भी गुणों से हटकर द्रव्य पर आ गये और अर्थ परमार्थे से हटकर सम्‌ ह-स्वार्थे 
से आ लगा । 

आत्मीयता और पारिवारिकता की सदा एक परिधि होती है । हर एक 
की पहचान और परख उस परिधि पर ही है। परिधि से केन्द्र की ओर स्नेह 
का सम्बन्ध होता है श्रौर एक-दूसरे में से कमाने और खींचने के बजाय एक 
दूसरे को देने और परस्पर काम आने की भावना हम रखते हैं । परिधि के पार 
हममें परायेपन और गैरियत का ही नहीं, बल्कि उससे आगे बढ़कर अनायास 
देष और द्रोह का भाव तक होने लगता है। यह भाव सिर्फ हो, यहां तक तो 
सम्भवता और ययथार्थता का क्षेत्र मान लिया जा सकता है। लेकिन वह इष 
और द्रोह मूल्य ही बन जाय, तो संकट का कारण होता है। परम परपार्थ 
आज ही हमारा स्वार्थ नहीं बन जाएगा । लेकिन इसी दिशा में पुरुषार्थ की 
आवश्यकता है। जीवन की साधना में निश्चय ही वह उपलब्धि श्रम-साध्य और 
समय-साध्य है। लेकिन जो बात आज और अ्रभी हो सकती है, और निश्चय 
छप से अवश्य हो जानी चाहिये, वह यह कि परिधि से बाहर भी द्वेष और 
द्रोह के सम्बन्ध को हठात्‌ उचित न ठहराया जाय. उसे मूल्य कदापि न मान 
लिया जाय । 

ऐसा होने से फिर व्यवहार की त्रुटि के लिए तो आधार रह जाता 
है, लेकिन मूल्य निश्चित हो जाता है ! तो इतने भर से सकट में कुछ 
समाधान के तत्व हो आते है । स्वदेश-विदेश, स्वजाति-विजाति, स्वगत- 
विगत में किसी भी हालत में परस्पर संह(र ओर विनाश की नीयत और 
बेसा आचरण उचित नहीं है, यह विश्वास धमंनीति है । हमारा व्यवहार 
इस विश्वास से क्‍यों जुड़ नही सकता है ? विश्वास और व्यवहार में अन्तर 
तो रहेगा ही, न्यूनताएं व्यवहार में अनन्तकाल तक न रहती चलो जाय॑, 
यह असंभव है । लेकिन वे विश्वात की ज्रुटी क्यों जनें ? जब ऐसा 
होता है, मूल्य की श्रद्धा उठ जाती है, विश्वास शिथिल हो जाता है, तब का 
संकट मल्य-संकट हो ता और वह बड़ा ही विकट होता है । अर्वाचोन अर्थ॑- 


स्वतन्त्र भारत की अर्थ-नीति और गांधी : : १५१५ 


शास्त्र ही उस बुनियाद पर खड़ा है जो अर्थ को सीधे राजनीति से जोड़ती और 
धघर्मनीति से तोड़ती है। समस्त त्रिचार उसी पर वल देता और उसी ओर बढ़ा 
जा रहा है। इसके विरोध में प्रतिरोधी दूसरा सन्‍्त-दर्शन आता है, जो पैसे को 
छूना हराम समझता है। यानी अं की वह दृष्टि समाज में दो प्रतिकुल क्रिया- 
प्रतिक्रियाओं को जन्म देतो है । एक और नितान्त दिगम्बर मुनि, दूसरी ओर 
अरबपति बनने के प्रयारा में लगा करोड़पति । 

हैं नहीं मानता कि पैसे में थह अनिष्टता रहना अनिवार्य है । वह 
शोपण का साधन ही नही, रनेह का भी माध्यम हो सकता है और अथ-प्रणालियों 
में प्रवहन में क्‍या तत्व है, स्नेह है कि स्वार्थ है यह हमारी माद्सिकता और 
मूलनिप्ठा पर निभंर करता है । 

आज खेत में यदि नाज पैदा होता है, तो खंतीहर के पास ही खाने के 
लिए वह जुट नहीं पात्ग है । अर्थात वसत॒ मुद्रा के जोर से खिची हुई वहां 
पहुंच जाती है जहा श्रम नदी, सिक्के को शवित है । महलो के अन्तःपुर से 
लगाकर मोलोमील तक संगमरमर और इसी तरह के पत्थरों का फर्श मिलेगा 
पर अपार धान्य और नाना व्यजन वहां मौजद ह । पर जिस धरती ने धान्य 
दिया है, उससे लगे कर रह>वाले श्रमी के पास हे। उसका दाना नहीं है ! क्‍यों 
'ऐसा होता है ? कारण है क्र-शक्ति, जिसकी पीठ पर हु च्याय-व्यवस्था को 
सत्ता-जक्ति । यदि मनो में धर्म-प्रवाह हो, तो यह हो सकता है कि महल मे 
रहनेवाली रानी छप्पन को जगह झपने व्यजनों की सख्या पचवते कर द॑ और गप 
एक भोग को अपने प्रयत्न से वहा पहुवानता चा शोग हे नहीं, निता« 
अभाव है। लेकित यह भावना -7 प्रठ्न है। पर यदि मलय « झुद्रा से हटकर 
श्रम की ओर बढ़ चले, तो श्रप्रिक का अन्न स्वत, मिलेगा भार राजमुल व 
उलठे वह उसकी मरजी पर पहुचेगा। 

अर्थज्ञास्त्र, अथंद प्ट और अथेनीति में वह क्रान्तिकारी पारव्तंन जा 
सकता और लाया जा सकता है, जिसमे मल्य श्रमनिष्ठ हो और तर॒परानत एत्र 

न्निमित्त ही मुद्रा का मूल्य हो। माव्स ने कुछ वह दृष्टि दी, लेकिन झस से 

आदमी ने उपकार-वृत्ति के वधीभूत होबर उसे राजनीति से ऐसा जौड़ा कि 
परिणाम उसका अधूरा ओर ओछा दही रह गया। शासनमुवात समाज की जग/ 
धासनबद्ध समाज वा दुश्य उपस्थित हो आया । 

राजकारण को दोप नहीं देता ह । ब्रन्‍्फि उलट में यह मान सकता हू कि 
रांजका रण के द्वारा संस्क्रति अपने को सम्पन्न करती है। वतंमान के प्रति  सन्‍तोष 
का मतलब वतंमान का काट नहीं, बल्कि भविप्य का आवाहन है। राजनैतिक 
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चेतना में हम विदेशी विजातीय कहकर किसी के प्रति रोप छाते है, तो भी 
यह एक सजीव सम्बन्ध को निजश्ञारी है । वह जो अपने ही चक्कर मे है, 
विदेश जैसे किसी देश के अस्तित्व से भी बेखबर है, वह उस रोष के भाव से यदि 
अपने-आप बचा रह जाता है तो इसलिए उसे उन्नत नागरिअ तो हम सही 
कह सकते ! राजकारणी चेतना आगे बढती है और चाहे नकारात्मक सही, 
अपने से या अपनेपत की परिधि से बाहर आकर कुछ सन्वन्ध ता स्वायित करती 
है । इस दृष्टि से उन माने गए सज्जन पुम्पों के लिए मेर मन में प्रशसा का 
भाव उदय नही हादा, जो अच्छे तो € पर जाती झच्द्राई से इतने तुह्)” और 
बन्द है कि बाकी दतिया से बेखयर है । राजकारणश यो यह चना ही # जा 
पगे १) में ग॒ह नहीं यादले देते। 6, बिक उसे सक्य रखो थार पुद्ध एक 
में उतार छाता 4! यह संवेप्धता और वराक्रस ई। 2 जो राजकरण ७ प्रधाव 
पीछटरे। 

वह सातव्विसता, सज्जनता चार्व्यिशीलता या राजनीतिक प्रसाव के 
आगे मन्द दीखती है, तो टसी कारण कि उयसे विक्म-पराक्रम के दर्शन नही शान 
*। वल्कि राजगीतिक भाष में बुछ जात्मत्रांट देखने का अवसर है भी, क्योकि 
आन्मतृप्टि का वहा अयकाण नहीं है। अत राज7र*रण का जुरा मै नही करता ह, 
दोष उसमे नही ढँढता है । पर यह ता कहना ही पड़ता हैं कि राजकारण जितना 
हैं, उससे अधिक लगनजील, पराक्रमी और समग्र क्यों नहीं हुआ । मुझे जान पडता 
हैं कि राजकरण यदि अपने ही प्रति अधिक न्याय करेगा, अधिक दायित्वश्ीर 
हांगा, तो उसवी नकारात्मकता कम होती जायगी । पर इस कारण तेजस्विता 
घटगी नही, बढेंगी। मै मानता ह॒ कि राजकारण के शीषं पर बहादुर ही पहुच सकता 
है। साथ ही उसे कुशछ होना पडता हैं । जो कुशल है पर बहादुर नही हैं वह 
चोटी पर नही पहुचता । कुशलता बुद्धि का गण हो सकता है, पर बहादुरी 
आत्मा का गुण है. । मैं जो कहना चाहता हू वह यही कि इस बहादुरी को 
और बढाया जायगा, तो वह सवा अधिक हो जायगी । अटहिसक होने के 
साथ कुशलता भी बढ़ेगी, क्योकि बुद्धि तब आवेश से मुक्त रहकर काम कर 
सकेगी । ] 

राजकारण मे दिशा-परिवर्तन यदि घटित होगा, तो वह स्वय उसके 
भीतर से आयेगा, किसी बाहरी आध्यात्मिक या नंतिक आदि कहे जाने वाले 
स्तर से नही । इसलिए मेरे शब्दों मे किसी प्रकार का आदेश-उपदेश देखना 
बेहद गलत होगा । सच्चाई और अच्छाई ऊपर अलग से राजकारण को कोई 
संस्कार नहीं दे सकती । राजकारण की अवगणना और दोष-दशंन की प्रवृत्ति 
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में से ही अध्यात्म निर्वीय और निष्प्राण ही नहीं हो गया, वरच विरोध में 
राजका रण का प्रभाव उतना ही प्रबल होता चला गया है । राजकारण जिन 
समस्याओं से जुझता है, जिन जिम्मेदारियो को उठाता है, उनको संभालने और 
मेलने की क्षमता यदि धर्मनीति में ते ही नहीं आती, तो कोई कारण नही कि 
कि राजनीति धर्मनीति से क्यो न निरपेक्ष और उपेक्षापृर्ण बन जाय । धर्मंनीति 
अपनी जगह पर अपने आप को ऊचा माने, तो कारण हो जाता हैं कि राज- 
नीति मुकाबले मे अपने को ऊचा रखे । सच यह कि वह धर्म नही जो रहन- 
सहन की भौतिक समस्याओं और उनसे उत्सन्‍न विग्रह-वेमनस्य की घटनाओं 
से मु ह मोडकर किनारा ले लेता हैँ । धर्म का क्षेत्र समाज हैं, जग्ऊ नही । आप 
खुले वन में स्वच्छ हवा लीजिये, स्वास्थय और स्फूरति वहा से लीजिये , लेकिन 
उस उवाजंन को उपयुक्त करने का क्षेत्र समाज है । वह आय नही है, है तो 
उसका उपाजंन अनिष्ट है, जो फिर सबके काम नही आतो । वह धर्म नही है, 
है तो अधमं है, जो व्यक्ति को इसलिए उठाता है कि वह औरो के लिए बेकाम हो 
जाय । 

आज इस सकट से उबरने का यही ठोस उपाय है कि पारमाथयिक श्रद्धा 
को आशिक वायेक्रम मे उतारा जाय । अर्थात्‌ पारमाथिक रूचि और वृत्ति के 
लोग झ्राथिक एवं सासारिक्र समस्याओ में उतरे और वा अपनी पा रमाविकता 
को कसे ओर उसका तेज प्रकट करे | इस प्र-यक्ष सृप्टि मे से सृष्टा को ढूढें 
और पाये | ससार में स्वर्ग सिरजे । एक साथ निश्चय कर लें कि ससार से 
अलग किसी स्वर्ग को नही पाना है और इस प्रत्यक्ष-प्राप्त सुष्टि से विलग 
सृष्टा को कही सोजने-मिलने नही जाना है। इस प्रकार का धर्म कर्म से किनारा 
नही लेगा और तब वह धर्म बन्धन रचने के बजाय बन्धन व्ाटता हुजा दिखाई 
देने लगेगा । 

स्थिति की विडग्बना यह है कि विक्रम-पराक्रम बुराई की विशेषता 
समझी जाती है । अच्छाई अपने में लीन, नि३चेष्ट, उदासीन और तुप्ट बनी रह 
सकती है । जैसे आगे बढना हंष और बेर का ही है । प्रति और स्नेह तो 
रहने के लिए ही है । नही, प्रेम सक्रमणशील हो सकता हे और स्नेह की व्यथा 
मे से भी लोग अपने मे से निकलर दूर-दूर जा सकते है । यह विरह की व्यथा, 
प्रेम को वेदना, महत्वाकाक्षा से कही तेजोमय और वेगवान हा सकती ँ है।इस 
प्रस्ताव से ठोस मुझे कुछ और नही सूझता है । $ 
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स्वतन्त्र मारत और गांधी 


काग्रेस वह सस्था है जिसको गाधी का साथ मिला था और अब भी 
जो जन-मानस मे पूरे तौर पर गाधी के नाम से उतर नही गयी है । नेहरू गाधी 
के उत्तराधिकारी है, यह सब मानते है| काग्रेस गाधी की संस्था थी, यह सब 
को याद है | लेकिन नेहरू के पास्त अपना रास्ता था, जो गांधी का रारता नही 
है । वह रास्ता काग्रेस के अन्तरग मे से नही आया है । नेहरू के कारण काग्र स 
ने उसे स्वीकार क्या है। 

काग्र स देश के लिए समस्या इसलिए है कि देश जान नही पाता कि 
उसे किस रास्ते चलना है । सोशलिस्ट रास्ता कुछ ठीक तरह देश को समझ 
में बैठता नही है। कम्युनिस्ट रास्ता तो भी कुझ-कुछ उसके मन में बैठ सकता 
है, गाधी का राम-राज्य बौडिको के लिए कितना भी अस्पपष्ट हो, देश के मन 
में सदियों से उतरा हुआ है और उप्तके सहारे गाधी का रास्ता उसमे दुविधा 
पैदा नही करता । इन भीतरी कारणों से काग्रेस अपने लिए और देश के लिए 
समस्या बन जाती है। बंचारिक दृष्टि से वह एक बड़े सगठन के अतिरिक्त 
गर आज क्या है ? अगर सोशलिस्ट पट उसका ध्येय है तो प्रजा सोशलिस्ट 
और सोशलिस्ट आदि पांटिया अलग क्यो है ? व्यक्तियों के कारण अलग है 
तो हाल क्या वही न मानना चाहिए, जो मार्क्सिज्म के क्षेत्र में देखा जाता है । 
माक्सिज्म अलग-अलरूग रूपो और दलो में बठा है, तो क्या राजनीतिक और 
व्यवितगन कारणों से ही नही ? काग्र स वा सगठन भी जो है, और जिस तरह 
चल रहा है, व्यक्तिगत भूमिका और व्यक्तिगत बलाबल के नाते जन रहा है। 
वेचा रिक अथवा निष्ठा की भूमिका उनके पास नहीं है । 

परिस्थिति वा सकफट काफी कट सकता है, जगर गाधीवाद और कांग्रेस 
का सम्बन्ध जन मानस मे स्पप्ट हो जाय । यह ही चाहे हा जाये कि गाधी के रास्ते 
से उसका कुछ सम्बन्ध नही है । गाधी के नाम की पूँजी का उपयोग काँग्रेस अपने 
व्यापार में श्रागे नही करेगी, तो मैं समझता हू कि दससे काग्रेस की ताकत साफ 
होगी। वह कट-छटकर जवाहरलाल नेहरू के मान तक आ जाएगी। नेहरू से अनमिल 


स्वतन्त्र भारत ओर गांधी :: १५६ 


तत्व झड़ जायेंगे और अनावश्यक स्थूछता काग्र स-शरीर वी घट जायेगी । इस 
सबसे आशा है कि दाग्गन स का रवास्थ्य बढ़ेगा ओर अग्त्र के रूप से उस पर 
लगा हुआ जग धुल जायगा और उसका पानी चमकेगा | राजा जी, कपलानी, 
जयप्रकाश साफ अपनी-अपनी जगह आ जायेंगे ओर फिसी भरा एक को गांधी 
के नाम के उपयोग को शिकायत या सुविधा नहीं रह जायगी । आज तो उस 
सब के अवकाश की वजह से बेहद गड़बड़ हे । सब गावी का नाम लेते और 
दुहाई में उन्हें ऊँचा उठाने # । कम्पुनिस्ट आर जनसघ रस सम्बन्ध में साफ है 
और उनकी शक्ति हर्सीलिए बढ़ भी रही है। ले।ब्न जैप तीदो नारा एफ देते 
है, फिर भी एक दूसरे का छीलते जाटत दिखाई दल 7 । और देश बोखलाया 
रह जाता है, वुछ समझ नहीं पता । 

यह अनुभव कया जा रहा है कि गरथी का सन ढेग का धमरनी के 
साय वबडकता था। वह प्रनाव आग भी ४श के अन्तरग में व्यापक भात्र सो बसा 
हुआ है । विरोध्री भी यह अनुभव करते है । पिरोधियों को दस ईमानदारी 
का लाभ मिलता है कि वे अगनी दृकान उस प॑जी से नही चलाना चाहते । 
दूकाय हम अपनी चढायेगे, पूंजी दूसरे वी हा, ते कानूनी न्याय से भी यह 
जायज नही है । उसमे वरतु-स्थिनि में पेव और उठ्झने बढती हो, तो टसमे 
अचरज ही क्या हे । यह गडबड की स्थिति यदि आज देश में है और एक गहरी 
गनिशिचनता व्याप्त है, तो मुख्यता से वह कार्गंस के कारण है । और वाग्रेस 
चाहकर भी अगर इस दोष से अपने को बरी नही प्र सकती तो यह उसकी 
असमर्थता नेहरू के कारण है । 

देश में दो चिदेशी शब्द नाहक चल रहे है और उन्होने बड़ा असमंजस 
और सकट पंदा कर रखा है । वे है राइट और लेफ्ट । गांधी-बुग मे जैसे ये 
शब्द अस्तित्व में न थे । माक्सिज्म की ओर से ये आये ओर गावी के जीवन- 
काल में भी पूरी युवित के साथ इन्हे बोकर और सीचक र अकुराने की कोशिश 
की गयी । लेकिन वे उभर ही न पाये । कही जबरदस्ती उदय में आते कि वही 
वे अस्त भी हो जाते थे । काग्रे स-राजनीति में जैसे जवाहरलाल नेहुरू के द्वारा 
ये शब्द पहले-पहल भीतर आये । ज्ञायद नेहरू के दिमाग में वे कुछ अर्थ रखते 
थे और इनके सहारे वह दिमाग काम करता था | गाँधी ने दूसरी] भाषा और 
और दूसरी दृष्टि देश को दी थी। तव हम सत्यता और की आदमियों 
झौर दलों की पहचान करते थे । आज नये बांट और नये पैमाने जी चले हैं सो 
जैसे सभ्यता और सज्जनता की कसौटी पुरानी पड़ गयी है । अब ज़ाच राइट- 
लैफ्ट से हो जाती है। परिणाम यह है कि झ्रादमी को आदमियत की फिकर 
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नहीं है, सच रहने या सज्जन बनने की चिस्ता नहीं है। नहीं, उत्तका काम 
आदमी को इधर या उधर, दारयें-बायें बता देने भर से जो चल जाता है ! मानव- 
समाज में राइट और लैफ्ट ने प्राकर शुद्ध दलबव[द को सष्टि कर दी है। इसको 
रेजिमेण्टेशन या आम बोली में कंतारबन्दी कहिये। समाज की वह हालत बना 
दी है कि राइट-लेफ्ट ! क्विक मार्च ! मानो समाज एक फोज हो | फिर वहां 
से बिश्हववाद और युद्धवाद ही परम राजनीति और मानवनीति के प्रकार बन 
जाते हैं। हम लाख चाहें, उस रास्ते शान्ति नहीं आ सकती । उस इंग से युद्ध 
का हुनर अवश्य साधा जा सकता और सारे देश को उस स्तर पर सुसज्ज किया 
जा सकता है। 

भारत देश को अगर उधर नहीं चलना है तो उसे खबरदार रहना 
चाहिए । चलना हो तो सकल्पपृत्रक प्री साबितकदमी से चलना चाहिए | तब 
कोई हानि नही है कि देश को एक डिक्टटरशिप मे समठित और एकत्र कर 
लिया जाय और किरच की नोक से भ्रष्टाचार का नाबूद कर दिया जाय । छेकिन 
इरादे कै साथ। उस राह की तरफ अगर देखना भी हमें बद कर देना है, 
तो बिल्कुल जरूरी है कि हमारे विचार ढिलमिल न हों, पचरंगी और पचमेल 
न हों, दिमागी से ज्यदा हादिक हो । श्रद्धा का उन्हें पृष्ट-बल हो और वह 
निरे रोमेण्टिक न हो । गाधी कितने भी अहिसक रहे हों, पर आग्रह 
के लिए उनके जीवन में अवकाजञ्न था । अवकाश ही नही, उस आग्रह का 
उनके जीवन में सर्वोर्पार स्थान था ओर वहां किसी तरह का समभोता वे कर 
नहीं सकते ये । यह दृढ़, निश्चित और साफ मनो भाव था, जिससे वे ऐसे नेता 
बने कि कभी समझौते में गिरकर उन्हें नीचे नहीं आना पड़ा । यह उनकी 
अरिस्टोक्रैसी उनको एकाकी रखे रहो और उसमे किसी का नुकसान नहीं हुआ । 
लेकिन डिमोक्रेटिक वे रहे सम्पूर्ण राजनीति में अहिसा को अपनाये रखने के 
कारण । किसी व्यक्तित्व या किसी मत का खण्डन उनसे नहीं हुआ और राज- 
कारण में वे अपने व्यक्तित्व को पीछे और अपदस्थ रखकर दूसरे को ऊँचाई 
और पदवबो देते चले गये । नेहरू अरिस्टोक्रेटिक समाज में है, डिमोक्रेंटिक 
सिद्धान्त में । इसमें घोड़े और गाड़ी की जगह आपस में अलट-पलट जाती है । 
नेहुरू की सोशलिस्ट श्रद्धा हो तब भी कुछ बन सकक्ता है, मानवीय श्रद्धा हो तो 
और भी भ्रधिक बन सकता है । लेकिन दोनों का गुलझट हो तो राम जाने क्या 
बनेगा ! 

जो साम्यवाद को हौवा बनाकर देखता है, उसकी श्रद्धा सत्ता में है 
भौर मानो इस भांति कम्युनिज्म की सत्ता को वह स्वीकार करता है। इस दुष्दिं 
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और वृत्ति को मैं राजतीतिक मानता हूं और मुझे यह भी प्रतीत होता है कि 
कम्युनिज्म के लिए ऐसा भय अनभोष्ट नहीं है । वह इज्म स्वय शक्ति के 
जोर से चलता है । उसकी दृष्टि और व॒त्ति भी राजनीतिक है और भय-निर्माण 
सैन्य-निर्माण आदि-आदि में उसकी भी श्रद्धा है । हिसक उपायों से बचने का 
कोई आग्रह उमके पास नही है, बल्कि हिंसक शवित का उसके पास खूब उपयोग 
है । पहला उपयोग स्वय यह भय है । भय और धमकी से आगे कृत्य तक जाने 
को भी तेयारी रहती है, कोरी धमकी ही उसके पास नही है । 

दक्षिण और वाम इन दो शब्दों के पीछे मानसिकताए दो है, ऐसा 
में नही मानता । वे दोनो राज्य चाहते और संन्यशक्ति मे विश्वास रखते है । 

अन्त.करण को बाद देकर लोगो से प्रयोजन साध लेने के तरीके मे दोनों का भरोसा 

होता है । विरोध के नाश में दोनो एकमत और सहमत होते है । इस दक्षिण 
और वाम की भिन्‍नता सिर्फ राजनीतिक सतह तक है, उसके नीचे उन दोनो में 
भेद करना कठिन और अनावश्यक है । कम्युनिज्म अगर दक्षिणपशथ्िियों के लिए 
टोवे के समान हो जाता है, तो स्वय कम्युनिज्म विपक्ष को दानव और राक्षस 
के रूप मे चित्रित करके अपना काम चलाता है | भय में से घृणा उपजायी जा 
सक्ती है । घृणा मे से रोष, रोष मे से साहस और साहस मे से परात्रम के 
कृत्य निकाछ लिये जा सकते है। इस प्रकार का हिस्र पराक्रम दक्षिण-वाम दोनो 
ही के लिए अनिष्ट नहीं रहता । इसलिए भय और घृणा से दोनों अपन-अपने 
लिए लाभ उठाने की चेष्टा करते है । 

राजनीतिक तल पर इस तरह कम्युनिस्ट-वर्ग को दूसरे और राजनीतिक 
दलो में से अलग और विशिष्ट करके मै नही देख पाना हू तब कम्युनिज्म के पक्ष 
में यह विशेषता अववश्य है कि उसके पास एक सुनिश्चित वेचारिक लक्ष्य और 
दर्शन रहता है | दूसरे राजनीतिक दलो के पास उस भूमिका की सुविधा उतनी 
नही रहती । ठीक यही स्थल है जहा मैं स्वयं कम्युनिज्म को महत्व देने को 
तैयोर हो जाता हूं । 

विचार और सस्कृति की दृष्टि से कम्युनिज्म से मैं खुद भी डरता हु। 
उस डर को मै अनिष्ट भी नहीं मानता हू । भगवान का डर मनुष्य की सहायता 
करता है। पाप का डर मनुष्य को निर्बेल या गलत नही बनने देता । इस सूक्ष्म 
ढग के डर को मैं जीवन-निर्माण मे उपयोगी मान सकता हूं :। इस दृष्टि से 
कम्पुनिज्म मुझे खुल्लमखुल्ला एक राज्यवाद मालुम होता है। धिचार और दर्शन 
वहा साध्य नही, साधन है । इस तरह सस्कारिता और मानवता को राज्य- 
विचार और राज्य-व्यवस्था में सामुर्ड और समिधा मान लिया जाता है। मुझे 
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यह क्रम बिल्कुल मान्य नही है । राज्य को मैं क्रिसी तरह साध्य मानने को 
तैयार वही हूं । सारी राजनीति साधन होनी चाहिए मानवता के सास्क्ृतिक 
विकास के साध्य में । कम्युनिज्म मे यह क्रम उऊट जाता है और विचार-सामग्री 
भानों वहा एक स्वतंत्र कर्मकाण्ड में होमने के लिए तैयार की जानी है। इस 
तरह तत्व-विचार के साथ वहा जोर-जबरदस्ती होती हे और वह सदविचार 
न होकर सटेतुक विचार हो जाता है । 

मेरा मानना है कि जहा हम ियी भा तत्व-विचार में से हिम्र कार्य 
क्रम के अनुमोदन पा जाते है, वहा अपने और तत्व के साथ निर्मोह और 
निष्काम हम नहीं होते, वल्कि जाने-अनजान रागासक्त हो जाते है। हिंसा के 
सेगर्थक किसी विचार को मै सग्यक्‌ विचार सान नही पाता हू । निदुचय है कि 
उसके नीचे कही कोई व्यतितगत क्षत्ति, व्यजिव्गत कोई चिता या चोट वाभ कर 
रही होती है । अनुभतिपरक और तिर्भीक विचार फिसी तरह प्रेम से बचकर 
अप्रेम और द्वेप के समर्थन तक पहुच सकता है, ऐसा मैं सम्भव नहीं मान गा । 

जहा यह हठात्‌ भी कर लिया जाता हे, उस तिचार से हम सब को 
डर लग आना चाहिए । 

नियम और तक॑ जीवन का चलता है अर उस जीवत प्रक्रिया में शब्दो 
को निरतर स्ोधन मिलता रहता है । 2सलिए असभव नही हे कि कम्युनिज्म 
भारत की आवद्पकताआ के साथ अपना समन्वय करते-करते स्वय नया ही 
सस्करणा प्राप्त कर ले । भारत की भूमि मे तो अक्सर ऐसा होता रहा है । 
कम्युनिज्म को भी स्वयं मे इतनी साम|यक्र सफलता इष्ट है कि किसी सिद्धान्त- 
वादी शुद्धता के लोभ में ग्ट नहीं पढेगा और हर तरह परिस्थितियों के साथ 
समझोता करता हुआ सपरन बनना नाहेगा। यह व्यावहारिक निपुणता आज भी 
उसमें समायी हुई देखी जा सकती है। कम्युनिज्म मे आज व्यवहारिक राज- 
नीति का सन्‍्व अधिऊ है, संद्धान्तिक मतवाद उनना नहीं है। इन सब कारणों 
से एक भारतीय अिसक साम्यवाद जैसा कुछ निष्पन्न हो जाये तो मुझे विस्मय 
न होगा । गाधीजी की आदत आप जानते है। वे किसी शब्द का तिरस्कार नही 
करते थे। सोशलिष्ट शब्द आया, तो उन्होन उसका परिहार नही किया, न स्वय 
र” प्यवाद शब्द का वर्जन-तर्जज किया । उनको आदर से स्वीकार करके जैसे 
मानों उनमें अपना अर्थ डाल देने का प्रयास किया । ऐसे उनके उदगार मिल 
जायेगे जहां उन्होंने स्वीकार किया हो कि वह सोशलि”5 है, कम्युनिष्ट हैं 
किन्तु यही प्रक्रिया है, जिसमें शब्दों वी आपसी बनबन दूर होती और उनमें 
एक किशप प्रकार की स्वर-रंधि बन आती है। उस सगति से साहित्य का जन्म 
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होता है । भारतीय ग्रात्मा की यदि जय हुईं तो मुझे लगता है कि आगे-पीछे 
यह सामंजस्य सधकर रहेगा । साम्यवाद हिंसा तजञकर शप्रहिसा मे रच-रंग 
जायंगा ओर वाट से उठकर साम्य-धर्म हो जायगा । 

भारत में कम्यूनिष्ट पार्टी की विफलता का सबसे बढ़ा कारण है गांधी, 
उससे दोयम है स्वय गाधी द्वारा उत्तराधिकार प्राप्त नेहुरु। ग्राधौ प्रतोक है 
राजनीति में कम्युनिज्य से ढीक उल्टी नीति-रोति और भिद्धारंक के । एकाएक 
सही मालूम होता है यह कि ऊपर को हुकुुमत को गिरा दो, क्योंकि उसके 
कापुण अन्याय और शोषण है । ज॑से भी बने गिरा दो, क्योकि यह तो होने 
वाला नही है कि वह स्वयं अपने आसन से उतरे । गिराने के लिए चेष्टा करनी 
होगी । इसके लिए सर्व हारा जनो, आप्यो, सिछ जाओ, और हृघ्ला बोल दी । 
यह ऐसा तीर-सा तक था, और है, जो वचित ओर क्षुव्ध मन में सीधा उतरता 
चला जाता है। गाधी व्यक्ति हुआ, जिसने दूसरा ही तक उपस्थित कर दिया । 
बह तक अनायास मन में उदय हो नदीं पाता । बुद्धि में से निकलता ही नहीं 
न बुद्धि में बेठता है । गाधों बहू तक है जो कम्युनिज्म के विस्तरण में, न हिर्फ 
भारत मे ही बल्कि दुनियाभर में, की भारी बाधा सिद्ध होनेबाला है। कही 
उस तक॑ मैं से तदनुकूल किया भी मिकुछ आयी, तो बहाव उल्हों 'भी चंछ सकती 
है। यानी कि स्वरक्षा की भाषा में सोचना स्वय कध्युविप्षम को पड़ जाय 
इधर से तब ऐसी एक अदम्य चेष्शा और सत्यता जाग संकती है । गांधी के 
बाद स्थिति में एकाएक ऐसा अभाव आ सकता था कि कम्युनिज्म की बन आती | 
लेकिन एक तो गाधी .के पुण्य से बलशाछी कांग्रे स-सस्था मौजूद थी दूसरे उसके 
आशीर्वाद द्वारा मनोनीत उत्तरांधिकारी पण्डित नेहरु मौजूद थे। इससे कम्धुंतिज्म 
के लिए उपयुक्त अवसर नही आ पका । 

नेहरु कम्युनिज्म और भारत के बीच एक जश्न रदसस्‍्त हुस्ती हैं। बवर- 
दस्त इसलिए कि गांधी के नाम का बल उनके साथ है। लेकिन ये ही कम्पुर्ति्म 
के बलवधधन के लिए आड़ साबित हो रहे हैं क्योंकि नेहरू में और सब है, 
गांधी-श्रद्धा नही है। गाधी की श्रद्धा की आग के बिना गांधी की शवारता 
बहुत बडा खतरा पैदा कर सकती है, इसका शायद नेहक को पंतों नहीं है । 
सहिष्णता कितनी भी मात्रा में हो, वह गुण है। लेकिन तभी जब अम्काय के पति: 
असहिष्णता की शक्ति भी उतनी ही प्रद्धर और तीब्र हों।। विचार 
और श्रद्धा के क्षेत्र में ऐसा कुछ थी सम्बल नेहरू को प्राप्त नहीं है। इसेलिए 
यह मानकर भी कि यांधी के बाद दूसरी रुकावट कंम्यूभिज्म के विस्ताए 
मार्ग में नेहरु का व्यक्तित्व है, यह भी स्वीकार कर्ना होगा कि जिस मात्रा में 
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वह व्यक्तित्व गांधी से मुक्त है, उस मात्रा में वह कम्युनिज्म के लिए अनजानै 
तौर पर ओट और सहारा बन रहा है। इसी से आप देखियेगा कि कम्युनिष्ट 
तब और तभी कांग्रेस को निदा कर सकता है जब नेहरू को पहल मानों 
काग्रेस से अलग करके अपना समर्थन और बल दे ले । नेहरू का व्यक्तित्व 
उसे अपने लिए चाहिए | अत यदि काग्रेस के सगठन से नेहरू के नाम को 
एक बार ऊंचा और अल्ूग कर दिया जाता है तो वह नाम कम्युनिज्म 
के लिए फिर बाधक के बजाय साधक है चलता है। कम्पुनिज्म यह अनुभव करता 
ह कि नेहरू अपने व्यक्तित्व मे गांधी से स्वतत्र है, कांग्रेस अलबत्ता उम तरह 
स्वतंत्र नही है। काग्रेस के लोग देश में से ग्राते है और सारा देश गाधी-प्रभाव 
से अब भी धडक रहा है | इसीलिए काग्रस उस प्रभाव से चाहकर भी शुक्‍त नहीं 
बन संकती । इसलिए नेहरू का व्यकि य , यदि इतना ऊचा और अद्वितीय 
बनता है कि काग्रेस की एकता नेहरू के वारण सम्भव हो, अन्यथा काग्रेस एक 
अन्तविग्रह में फमी और बिखरी हुई सम्या बन जाय, तो इतने मात्र से कम्यु- 
निस्‍्ट दल की सम्भावनाए मजबूत होती है। नेहरू के बिना काग्रेस बेगार हो 
आती है और काग्रेस के बिना नेहरू कम्यानज्म के हाथो बाधा वो जगह 
सुविधा बन जाते है । 

भारत को अन्त प्रकृति, उसकी धर्म-परापणता, उसका स्वल्प सन्‍्तोष 
और अपरि ग्रह, उसका ग्रामवाद और कृषिवाद आदि कुछ ऐसे तत्व है, जो 
कम्युनिज्म के अनुकुल नहीं बेठते | गाधी में माना वे सब तथ्य महदाशयता मैं 
मूर्त हो गये थे । काग्रेस मे वे अभी लणप्त नही हो गये है, और यो नेहरू भी 
अन्त तक खट्टर ही पहनते रहे लेकिन उनका मन खहर बने रतने का मजबूरी 
से आजाद भौर ऊचा बन गया था | कम्युनिस्ट यह पहचान गया है और स्वय 
चाहे भारत उसे अपने अनुकूल न जान पडता हा, लेकिन दलगत राजनीति के 
अलावा नेहरू उसे अपने लिए प्र।तकृल नहीं जान पते है । बदलने ।क उनके 
व्यक्तित्व को काग्रेस के सदर्भ सम एयबार तोडकर अलग कर दिया जाय। 

दूसरे देशों में धर्म-सग्शाए प्रबल रही हा सकती है । लेकिन तन्‍त्र में 
आकार ले रहने से धर्म स्वव इतना अटूट नही रह जाता है । अतः उन देशो 
में कम्पुनिज्म को अपनी राह में उतनी कठिनाइया नहीं उठानी पड़ी है । भारत 
में धर्म सस्थाबद्ध केवल नही है, वह मनो मे घर किये वेठा है, इसलिए कुछ 
पझ्रधिक प्रतिकुलता का निर्माण करता है। मुझे लगता है कि एशिया के दक्षिण 
पूर्व के देश यदि आसानी से गिरते गये, ता भी भारत का कम्युनिज्म की झोली 
में पड़ना उतना आसान नहीं है । 
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भारतीय शासन जिन हशथाौं में रहा है, उनके मन में किस निश्वित 
और एकाग्र श्रद्धा की स्पष्टता नही है । मुख्य कारण मुफे यही माकुम हो । 
है । अहिसा स्वय एक बहुत बडा आयुध हा सकती है। लेकिन इस शर्तें के साथ 
कि वह निरफ्वाद हो और समग्र हो । इस झंते के बिना आऑहिसा राज-व्यवहार 
में आपको पृष्ट नही करेगी, बल्कि नण्ट होने के तिक८ ला सकेगी । सज्ननता 
अपने झ्राप मे काफी नही होती, उसको झागे ब5कर “*- ऊचने उठकर प्रबलता 
और प्रहार तक बढना होता है, तब उसमे शक्ति आत। / ४ गावी से छूटे 
नहीं ते, गाधी के एकदम साथ भी नहीं रहे। इसो से सिथ" 4 विषमता 
रहती है और नेक दरादों से किग्रे गये काम अन्त में घार्ट के बने देख 
जाते है । यदि राजनीति म॑ हमको अपना बल रखना है दो यथा तो 
हम अहिसा में से एक नग्रे बल की सृष्टि करे और उससे समर्थ बने, नही 
तो अहिसा के बन्धन तो खुले मन से एकदम छोड दे । साफ हम देखने 
हैं कि बल से चीजे चठती है| या तो हममे श्रद्धा हो कि दस राजनीति को ही 
नया मोड दे और उसका कायापलट करके रख दे । भारत के पास वह श्रद्धा 
हो सकती थी और हो सकती है । लेकिन नेहरू के दिमाग मे उसकी गजाइज 
नही, तो ताफ़त का खुला तक उन्हे अपनाना चाहिए और देश वा उस भाषा 
में पहले नम्बर की ताकत बनाने की कोशिश बरनी चाहिए। देश का समचा 
उद्यम और उद्योग उसी दृष्टि स॑ चले आर डिसोक्रेसी आदि शब्दों की राफ- 
थाम से अपनी गति का देश मन्द न करे । आज भो जनसघ नाम वा दठ थले 
तौर पर शक्ति में दिश्वस रसता है। शवित से आशय सख्या श-त्र आदि की 
शक्ति । किसी नयी नतिक शक्ति का तो साथइ उसे जनुमान तक नहीं 
है । वह अनुमान सही तौर से स्वय नटरू का भी नहीं है । ऐसी अवस्था में सही 
मार्ग यही हागा कि गालीजी को पीछे छोड दिया जाय और [विश्य की राज- 
नीति जिस बहाव में हे, उसके तर्क का खुले तौर एए अपना लिया जाय। 
विधान को तदनुकृठ बनाया जाय और सारा राज्य और राप्ट्‌ एक सनन्‍नद्ध 
छावनी के तौर पर समठित कर ठाला जाय । 

मैं नही मानता कि किसी सरकार के पास जवाहरलारू नेहरू जैसा 
खरा, दु्दंम, वीर और पराक्रमो व्यक्ति हो सकता है। कोई दूसरी सरकार 
अन्तर्राष्ट्रीय राजनीति के ऐसे ब्यूह और भवर मे इतने अज्मि भाव से टिर्फ़ 
न रह सकती | किसी भी और देश में देखिये, सरकारें डग..ग है ।' भारतीय 
जैसी स्थिर और दृढ़ सरकार शायद ही कही दूसरी जगह आज आपको मिल 
सके । कितनी कठिनाइयो में उसको काम करना पड रहा है, आप समझ सकते 
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हैं। गांधी को एकदम वह फैँंक नहीं सकती और जानती है कि देश के लोग हौ 
नहीं, दुनिया के लोग उसे गांधी के पैमाने से नापेगें और पास-फेल करेंगे। 
एक ओर यह अनिवायंता ओर दूसरी और पथार्थ की अनिवायंता । गांधी की 
अहिसा, और राज्य के लिए अनिवाय हिसा। मानो इन दोनों सीगों पर संकट 
को उठाकर काँग्रेसी सरकार को चलना पड रहा है। अहिसा का ही तो नाम 
था जिससे खिज और चिढ़कर गोडसे ने गाधी को मारना अपना कतंव्य समझा 
था ! इतना बडा कतंव्य कि उसने कहा कि गाधी के खून की प्यास मुझ में 
इतनी थी कि कोई उसकी जान को मुझसे बचा नहीं सकता था । गाधी ने अपने 
को नही बचाया, लेकिन सरकार होकर नेहरू किसी गोडसे या अनेक गोडसों 
को यह मौका फिर नही दे सकते । वार्वी की अहिसा ने निर्णय कर लिया कि 
प्राथंना सभा में पुलिस पास तक तहीं फटक सकेगी। लेकिन सरकार का 
निर्णय पुलिस को इस तरह अमान्य कभी नहीं कर सकेगा । 

इस तरह काग्रेस सरकार चल रही है । अहिसा और लोकतन्त्रता का 
उसके सिर सेहरा है ओर कन्धो बोझ है। उसी सरकार को नेहरू के नेतृत्व 
मे जल्दी से जल्दी भारत देश को रूस-अमरीका के समकक्ष बना देना है। 
उद्योगों रो छा देना है और देश को मालामारू कर देना है। अन्तर्राष्ट्रीयता 
के क्षेत्र में हिन्दुस्तान का सिक्‍््रा जमा देना है। इस प्रण-पूति में आप और 
हम कांग्रेस के विधायक पक्ष को जायद भूल जाते है । मचनुच उसने कम काम 
नहीं किया है। और इसीलिए मै आपका ध्यान दिलाना चाहता हु इस बात 
पर कि न्याय करने के लिए ही राज्य नही हाता है सचमुच शासन करने के 
लिए उसका निर्माण होता है। काग्रेस का होकर अगर कोई स्थानीय नेता 
स्थानीय इन्स्पैक्टर या मजिस्ट्रेट पर अपना आतंक रख पाता हो, तो कांग्रेस 
की टृष्चि से इसमें कुछ हित भी दिखाई दे सकता हे । एक्जेक्युटिव के अवयव- 
रूप किसी अमुक्त अधिकारी को यदि यह समझने का मोका नहीं आता कि 
वह सर्वेसर्वा है, तो क्या यह भी लोकझ्ादी की विजय का ही एक निन्न नहीं 
माना जा सकता ? 

आपको देखना होगा कि किन विषमताओं के बीच से कांग्रेस को काम 
करना पड़ रहा है। स्वतन्त्रता के इन चौदह वर्षो में एक सातत्य कायम रखना, 
कही उसमें भग नही आने देना, कोई छोटी सफलता नहीं है। आशा को जा 
सकती है कि नेहरू की काग्रेर अगला चुनाव भी जीतेगी। दुनिया के प्रात 
भारत की ओर से यह इस बात का अनोखा प्रमाण होगा कि देश सयुक्त है 
और उसके पास कुछ सकलप है। प्रशासन की त्रुटियों की ओर से यदि आप 
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न देखेंगे और कुल मिलाकर कांग्रेसी-शासन का लेखा-जोखा लेना बाहेंगे, तो 
प्रशंसा के भाव आप में हो सकते हैं । एक तरह से वह होने भी चाहिएँ। 

लेकिन मैंने खुल कर कहा है और कहता हूं कि मेरे मन में अप्रशंसा 
ऊपर है। वह इसलिए महीं कि उसका शासन अमुक विवरण में घट कर है 
या बढ़ कर है। बल्कि इसलिए कि ठीक यह जमात थी कांग्रेस, जिससे आशा 
हो सकती थी कि राज्य-दर्शन उसे घेरेगा नहीं । आशा थी कि उसके द्वारा 
भारत का राज्य मानवता की दिश्या में उठेगा और मानव स्वष्नों के लिए 
मार्ग खोलेगशा । विश्व को अपेक्षा थी ऐसे उदाहरण की, राष्ट्र के और राष्ट्र 
राज्य के ऐसे नमूने की, जो विश्व के लिए स्वय गाठ के मानिन्द न रह जायगा, 
जो एक अलग राष्ट्र-स्वार्थ न होगा, बल्कि जो दुनिया को गांठ खोलने का 
उपाय दिखा आयेगा । समपष्रिगत मानव-स्वार्थ या परमार्थ की कल्पना को जो' 
सांगोपांग कर सकेगा । इस काम में कांग्रेस अगर गाफिल हुई है, उस विचार 
की गरिसा और अनिवायंता तक से बेखबर हो गयी है, तो जिसे वह राष्ट्र- 
पिता कहती है, उस गाबी के प्रति यह भयंकर बेवफाई है। इस काग्रेस से 
गांधी की आत्मा को रवर्ग में तनिक भी आश्वासन नहीं पहुचता होगा, यह 
निश्शक कहा जा सकता है। लेकिन इसको शासन की त्रुटि नही, कल्पना की 
ही त्रुटि मैं मानता हू । वह बड़ी चीज है, लेकिन अलग चीज है । 

अब तक की विदेश-नीति उस लक्ष्य को स्पष्ठ सामने नही रखती है । 
या दूसरा क्‍या लक्ष्य रखती है, यह भी साफ नही है। यदि अन्तर्राष्ट्रीय राज- 
नीति को हिसक श्रद्धा से हटाकर कोई नया मोड़ देना उसका लक्ष्य 
ही, जेसा कि पचशील आदि से प्रकट हाता है, तब तो गांधी का मार्ग ही 
अपनाने के लिए रह जाता है । ले।कन अधूरे मन से उस राह पर एक कदम 
भी रखना खतरनाक है। व्यवहाय यह है कि गांधी को महात्मा कहकर हम 
आदशं-लोक के लिए छोड़ दे और राजनाति में भूले-भटके भी न उस नाम की 
दुहाई दे, न उसकी ओट छें। मैने पहले भी कहा है कि यह जो मिश्र या ढुल- 
मुल स्थिति है, यही सदिग्ध स्थिति है और इसी के कारण भारत कोई नवीन 
और प्रबल शक्ति के रूप मे सामने नही आ रहा है। चैतिकता की बातें मुह 
से करने और क्रिया में जुठलानेवाल्े-की-सी उसकी स्थिति बन आयी है । आदर 
होता है उन बातों के लिए, जो सचमुच ऊची है । लेकिम वही आदर शून्य रह 
जाता है वहां, जहा व्यावहारिक मान्यता नीति की नहीं, शक्ति की दीखती है । 
नीति ही स्वयं एक स्वतन्त्र शक्ति हो, इस निष्ठा को प्रकट करनेवाला भारत 
नेहरू से अलग भारत हो सकता है। किन्तु उन सम्भावनाओं में जाने की यहां 


अकाल पुरुष गांधी :: १६८ 


आवश्यकता नहीं है। 

अपनी विदेश-नीति मे मैं कोई ढोग नही मानता हू । बाहर और भीतर 
के व्यवहारो में यदि अन्तर है, तो इसकों ढोंग कहना गलत होगा । अन्तर कुछ 
न-कुछ अभिलाषा भ्ौर यथार्थता मे सदा रहता ही है । जो मुझे कहना है वह 
केवल यह कि उदारता का व्यवहार अगर पूरे प्राणो में से निकलेगा और पुरे 
जीवन मे समाया रहेगा तब तो चल सकेगा, अन्यथा एक जगह अनुभव हैें। सकता 
है कि आप ठगा गये हैं। इसका आशय यह कि उदारता एक जगह गलन नहीं 
है, बल्कि सब जगह यानी हमारी सम्पूर्णंता मे वह इतनी समा जानी चाहिए कि 
आत्मविर्समजन की आतुरता तक पहुच जाय । तब एक नयी नीति का प्रकाश मिल 
सकता है । उसमें से ऐसी उदारता भी आ सकती है, जो दीखने में मदु न हो, 
बल्कि वज्र की तरह कठोर हो । 

निष्पक्ष और निर्दलीय बनने की आवश्यकता नहीं है। उस भाषा में 
सोचना ही अनावश्यक हो जायगा, यदि हमारा अपना कोई सत्य का पश्ष होगा । 
तब हमारी अपेक्षा पक्षी और दलो को सोचना पड सकता है । इसी को मैं 
विधायक और श्रद्धायवत पक्षोत्तीणंता कहता हू । आज की न्यूट्रेलिटी की स्थिति 
लगभग उससे उल्टी है। वह परिस्थिति उत्पन्न नठी करती, केवल परिस्थिति 
को भेलती है। 

वह रुख, जिसके हाथ में अभिक्रम की पहल नही है, कुछ नकारात्मक 
और निष्क्रिय रुख हांता है । सत्याग्रही व॒त्ति मे उसके लिए तनिक भी अवकाश 
नही है । सच तो यह है कि सत्याग्रही वत्ति वाला विश्व को, समूची मानव- 
जाति का, भात्माय भाव से देखने के कारण लगभग सब समस्य'आ को अपनी 
मानकर उनमें दख | देते का कलंव्य और अविकार पा जाता है। उस तरह यह 
बृत्ति निइचेष्टता की न हाकर प्रखर और प्रचण्ड कर्मण्यता की ह जाती है। 

मैं यह मानता है 'क परिस्थिति एक्रम जब फटने के तिक्ट आ 
जाएगी, तो आज की न्यूट्र।लटी चल नहीं सकेगी । तब याद भारत जिसी पक्ष 
कीतरफ झुका तो मुक्के विस्मय ता न होगा पर प्रसन्तता भी न टोगा। भारतीयता 
में इतनी जान होनी चाहिए कि उसमे से दो सन्नझ्ध फोजी मोर्चों के बीच 
एक तीसरा मानवता का पक्ष छड़ा हो जाय, जिसके हाथ में शस्त्र न हो, कितु 
सत्य हो । 

वैसे किसी नेतृत्व या प्रकाश के चिह्न मैं भारतीय क्षितिज मे कही 
देख नही पाता हु । उसके अभाव में वर्तमान की अनिश्चयता को मैं ट्विकर 
नही कह सकता हू । 
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देठा-विमाजन और गांधी 


काग्रेस एक राजनीतिक सस्थरा थी और उमको भारत का स्वराज 
चाहिए था । सन १६२० से उसने गाश्वी जी को अपनाया और गाधी-नीति 
उसकी नीति बनी । लेफिन जो गाधी के लिए नीति से अधिय था, सिद्धान्त 
था, अवस र-साधन वा उपाय मात्र न था, वाग्रेस के लिए वह पयोजन-साधन 
की युवित तक ही रह गया । इस अन्तर का स्पष्ट करने के लिए गाधी जी न 
आगे जाकर काग्रेस की सदस्यता तक से अपने को अलग कर लिया और केवल 
परामर्श का सम्बन्ध रखा | इस परामर्श के नाते नेतृत्व का काम फिर भी उनके 
कन्धो से उतरा नही । 

इन परिस्थितियों मे भारत या रवराज्य आया। घोर बेदना का वह 
काल था। गाध। मसन्यरूपी परमेश्वर के लिए ही जीते थे । उनका वचन था 
कि दो भाइयों मे जंसा बटवारा होता है, बसा ? तो ठीक हे, नहीं तो देश का 
बटवारा मेरी छाश् पर से होगा। क्रिप्स-मशन से अधिकारत बात करने 
वाले काग्रेम-नता थे, गाधी जी उन्हे श्र नवार्य सपने केवल अस्तित्व के कारण थे, 
वेबानिक स्थित उनकी नहीं थी। यह अ-स्थिति गांधी जी ने जान बूझसर 
अपनी बना रखी थी । देश वो फाइनल और चीरने को बात पर उनका कलेजा 
ही जंसे चिरता था। क्या हलाहछ की घट उन्हें उस वक्त पोनी पड़ी, यह 
धीरे-धीर खुले इतहास में आता जा रहा है। यह उनकी मनावेदना आगे 
जाकर अमोघ बनेगी और लोगो के दिलों को हिला देगी। काग्रेस को राज- 
नीति ही अहिसा थी, इससे आगे वह कोई धर्मनीत तो न थी। गाघषी जी 
अहिसा के साथ जीने और उसी में मरने वाले थे। लेकिन गाधी की यह अंहिसा 
सत्य के साथ थी, इसलिए वह तनिक भी अपीजमेण्ट न थी। मन रखते का 
लोभ उसमे मात्र न था। वह शक्ति वा एक नया रूप भा - नगी और बवंर 
शक्ति के सामत्रे मानवीय झ्ौर भव्य शवित का रूप ! लेकिन भव्यता के काौरण 
वह शक्ति कम नही, अधिक ही प्रखर और अमोघ थी । काग्रेस के हाथ उसका 
राजनीतिक रूप ही जो शब्राया, सो जान पडा कि काग्रेस के पास अपीजमेण्ट की 
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नीति ही है । 

सब जानते है कि कांग्रेस के वंधानिक नेताओं को उस समय गांधी जी 
का मार्ग और गांधीजी का परामर्श रुचा और पचा नही | पाकिस्तान कांग्रेस 
के नेताओं ने स्वीकार किया। काग्रेस की जनता डी शायद नेताओं के इस 
निर्णय को न मानती । नेताओं को स्वय यह सशय था । गांधी जी की वे शरण 
गये और ग्राल इण्डिया कांग्रेस कमेटी में हिन्द भग का प्रस्ताव गांधी जी के 
आशीर्वाद! से पास हुआ । क्या गाधी जी उस समय अपना कौल भूल गये थे ? 
मेरे विचार में नहीं भूले थे। मुझे विश्वाग है कि उस प्ररताव पर जो भ्राधी जी 
में से आशीवदि गया था, बड़ स्वथ उन्हें शव बनाकर ही छोड़ गया था । 
उनका वचन भूषा नहीं हआ सचमुब सच्चा हआ कि उनकी छाज्ञ पर से 
हिन्दुस्तान आरी से चीर कर दो बना । 

अपीजमेण्ट ! निरी-निपट अटिसा सच्रमच अपोजमेण्ट रह जाती है । 
सत्य के साथ, और सत्य के आग्रह के साथ, वढ़ एक ऐसी शवित का आनिष्वार 
है, »। विज्ञान के क्षेत्र के अणृशक्ति के आविष्कार से कही मह्त्व का है । व. 
ठापित है जो आगामी मानव इतिहास को सभालने और बनानवाली होगी । 
अब तक शक्तिति का जा रूप « ? देखते और परखते आये है, व यथार्थ मे 
मानवोचित नहीं रहा है। यह नथी शवितर सवा सानुषों टगी। व्याप्र-सिह 
जेसे नख-दन्तवाले टिख पशणुगओनो से दुर्बल और रबल्पक्राय मनुष्य बुद्धि-शक्ति के 
योग से जिस प्रकार जीतता रहा है, वेगे ही दास्त्रास्त्र-सज्जित सेनन्‍्य शक्ति से 
आगे जावर यह प्रम-ओर-नोति-शाक्न कही विजयिनी सिद्ध होगी । 

पाकिस्तान वया बना ? उसके पीछे अवश्य जीवन का और विज्ञान का 
तर्क काम कर रहा हागा । हम आगे दौडते है ता कंसे ? तेरकर बढा जाता 
है ता क्यों ” यान धरती से ऊार उठता हैऔर आगे भागता हे तो किस 
कारण ? इन सभी में फल-श्रति कृति से उल्टी दीखती है। यान के पख्र हता 
को नीचे दबाते है ओर यान ऊपर उठता है, पाव धरती को पीछे घकलते है, 
आदमी आगे बढ़ता ₹,हाथ पानी को पीछे फेकते है तो ही तेराक आगे जाता है । 
अर्थात्‌ धन के प्रथत्न में ऋण का फल आप ही प्राप्य हो जाता है। काग्रेस के 
राज्य चारटिए था। गाधी जी के नेतृत्व में तफ्त्याग से बल करी स॒प्टि हुई । 
स्वराज्य उस बल से तनिक नित्ट आता दीखा ता मालम हआ कि #ग्रेस के 
समकदा होकर इधर मे लीग उठती आ रहो है। काम काग्रेस ने क्या था, 
पाल लीग को भी मिलता गधा । ताकत कागग्रेस को बढती, तो ठीक उतनी ही 
लीग की बढ़ जाती थी । काग्रेस को स्वराज्य चाहिए था। लीग भी. स्थ॒राज्य 
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चाह निकली । दोनों को स्वराज्य कंसे मिलता ? इसलिए एक के दो राज्य 
बने । 

गांधी जी शुरू से सलाह देते गये थे कि मत चाहो, मत चाहो । कर्म॑ 
को अक्मं बनाकर करो । लेकिन वह बात काम की थी ही कब कि काम-धाम 
के बीच सुनी जाती ! परिणाम आज के हिन्दुस्तान-पाकिस्तान हैं। क्रिया- 
प्रतिक्रिया का सिद्धान्त काम करता है और उसका हमारे चाहने-न-चाहने से 
कोई सम्बन्ध नही है । 

भारत में समन्वय सिद्ध हें ता चला गया, कारण, उसका दर्शन और 
बतंन अकर्मक था । गाधी की सारो अथक कमंण्यता अकर्म से भ्राती थी और 
इसी से अमोघ होती थी । काग्रेस से अपने पास निष्कामता को आने नही दिया । 
उसका कर्म सकाम रहा । अटिसा भी सकाम रही । हिन्दू-मुस्लिम-एकता भी 
मकाम रही । तो सकामता के धरातल पर क्रिया के ममतुन्य प्रतिक्रिया को 
भी होना ही था । 

क्या कभी काग्रेस हिन्द्र थी ” एक क्षण के लिए भी नही थी । लेकिन 
व्यवहार के लिए काग्रेस को “हिन्दू” बनना हआ, क्योकि छीग को “ जुस्लिम 
बनना था | हम इस व्याधि से साम्प्रदाथिकता के नाम पर ऊपर-ऊप- लड़ना 
चाहेगे, जैसी कि |ऋशिशे होती है, तो फल नकारात्मक आयेगा। इस, और 
ऐसे, प्रयत्नो में ही अपीजमेण्ट आ घुसता है, प्रयत्न सच से दूर हे] जाता # । सच 
से बाल बराबर हटने पर भद्दता, सभ्यता, शिप्टता आदि सचएच दृबंत्ता के 
ही नाम हो जावे है। अगर हम सच का अपनान की हिम्मत न रखें, तो 
अहिसा में खतरा ही सतरा है। दसलिए जीवित राजनीति का मानों दिखाई 
देने लगा है कि भ्रट्टिसा एक छलना है, वह निर्वीयंता है, पराजय को अपनाना 
है । लेकिन अगर मत्यु के पति निभयता हा और हर हालत मे सच का अपनान 
का हौसला हो, तो उनक॑ साथ शर्त के तौर पर चलने वाली अआहिसा से बडी 
कोई राजनीति नहीं है, क्टनीति नही है। एक तरह प्तारी नीतिमत्ता उममें 
समा जाती है । आज जिसे “पीछे बन्द सुक्का, सामने सीठी मुस्कान की नीति 
माना जाता है, जिसे कूट और सफल कहा जाता है, मानो वह सहज हो आती है, 
कठिन नही रहती । कूटता में मुकके और झुस्कान में मेल जो नहीं है, भीतर 
कपष्ट जो रहता है, सो शुक्‍्के को छिपाकर पीछे रखना पड़ता है । गान्धीवाली 
निष्कपटता में सारी बाजी सामने खोल दी जा सकती है और मुस्कराहट के 
साथ बधे मुक्के को भी समक्ष रख दिया जा सकता है। अर्थात्‌ जीवित राज- 
नीति का तत्व गाबीनोति में अविद्यमान नही रहता, बल्कि सर्वेथा स्पष्ट और 
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प्रत्यक्ष होता है ।'" "और वह है प्र्वबल ! सत्य के बल से क्या कोई भी बड़ा 
बल हुआ है ? हो सकता है ? सकलप के रूप मे उसी को सामने और साथ 
लेकर चलने से फिर भहिसा मे निबंछता की प्रतीत का अवकाश किसी के लिए 
नही रह जाता । सत्य से विरहित भअआहिसा हो है जो नित्रेल हो सकती है, अत: 
जो राजनीति के क्षात्र क्षेत्र के लिए अनिष्ट और त्याज्य समझी जा सकती है। 

पाकिस्तान और हिन्दुस्तान आज दो हैं और अपने पडोसपन के प्रभाव 
से उमकी राजनोति ओर विदेश नीति म॒ुक्‍त नहीं हो सक्रती। दोनो की वे 
राष्टनी तियाँ, जो अपने-अपने बत में विश्वास रखती है, दोनों को वेचन बनाये 
रहेंगी । कभी वह समय आये कि पडोसी इतने मित्र हो कि एक अनुभव करे, 
तो बहू समय अपने-अपने सेन्य बल की बात को भूल जाने से हो आयेगा । 
केबल एक बल को साथ रखने से वह आयेगा और वह सच के साथ चलने- 
बाला सहानुभूति ओर प्रेम का बल होगा । 

ऐसी राप्टून्रीतियो को मै परस्पर के प्रति शुभ मानंगा । हिन्दुस्तान के 
लिए पाकिरतान स्वय मे शुभ या क्शुभ क्या होगा ? -- इस प्रइन में कुछ अर्थ ही 
नही है। भविष्य निर्भर करता है उनके १रस्पर सम्बन्धों पर । परस्परता में 
ही इध्ट था असिष्ट की सम्भाषनाएँ प्रगट होती हैं। भारत की और पाकिस्तान 
की पश्राप्ट नीतियाँ सही बीति पर चलीं और बडे गुटबन्द ह्वार्थों से उलझी- 
अहकी न रही, तो शायद दोनों अनुभव करे कि वे एक-दूसरे के लिए सकट से 
अधिक सबक्ू भो हो सकते हैं | दोनो के द्वेत का आरम्भ अवश्य इतना भ्रशुभ 
हुआ कि भविष्य भे दूर तक उसके परिणाम शायद घुछ नहीं पायेगे। लेकिन 
भैत्र की दाटित अपरम्पार है और बरसो की अआन्तियां क्षणभर में कटती देखी 
श्रद्रो हैं । 

गांधी जी को मूलतः: मैं सच्चा आदमी मानता हूँ । सच से डिगना 
किसी कीमत पर उन्हे स्वीकार नहीं हो सकता था। सत्य के प्रयोग की राह में 
ही राजनीति उनके जीवन में आयी । राजनीति आयी, राजनेता का दायित्व 
और धर्म नहीं आया | भारत के जीवन में अनायास उन्हें ऐसा राजनीतिक 
मैता बनना पडा कि अप्रतिम, उससे अन्य उपाय ही न था। किन्तु इस सारे प्रयोग 
मैं उनके लिए घर्मनीति ही प्रधान रही । उन्होने साफ कहा भी कि मैं धामिक 
भ्रादमी हैं, राजनीतिक नही हूँ; राजनीति धर्म के दवास के बिना लिरा छल 
छदूम है । 

भारत का राजनेतृत्व उन पर यदि आता ही चला गया, तो वह काग्रेस 
के परामर्शी होने के निमित्त से । काग्रेस ने बहुत कुछ त्याग किया, गांधी के 
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इस नेतृत्व का लाभ अपनाये रखने के लिए। काग्रेस का कुछ लक्ष भारत को 
स्वतन्त्रता दिलाना था। वहा तक ही गाधीजी का लाभ उसके लिए सगत था | 
उससे भ्रधिक गाधी की धरममं-नीति, उनके तत्व-द्शन, श्रादि मे जाने का वाग्रेस 
के लिए कोई प्रयाजन और टेतु न था। गाधी और काग्र॑स के इस सम्बन्ध का 
इतिहास अध्ययन वी वस्तु है। एक अवसर पर जाकर गाधी जी को अनुभव 
हुआ कि उनका व्यक्तित्व काग्रेंस के आत्मविकास पर भारी ता नही पड जाता 
है. इसमे उन्हें हिसा का दोष दीखता था । इस अनुभत्र पर ध्यान जाते ही 
काग्रेस पर से उन्होंने अपना बोझ हटा लिया उसकी सदस्यता से भी अलन 
हो गये । 

किन्तु भारत की यह राष्ट्रीय-काग्रं स गाधी जी के मा्गं-इशेन में 
मानो समस्त राष्ट्‌ के वचस्व सकलप और पराक्रम की प्रतिनिधि बन आयी 
थी । वह दल से कही अधिक हो गयी थी, मानो स्वय मे राप्ट की ही प्रतीक बन 
उठी हो । निरचय ही राष्ट्र की राजनीतिक आशा-आकाक्षा का सेहरा व्गग्रस 
पर था। राजनीतिक चेतना रखने वाले सभी वग्ग उसमे घुल-मिल चने थे । 
इस तरह काग्र त पर राष्ट का नेतृत्व, अर्थात्‌ भारत का राजनीतिक नेतृत्व, 
दायित्व के तौर पर अनिवाय हाकर आ टित्रा या । 

किन्तु गाधी जी को सत्य के प्रयत्न में है" खपना था। उसमे ही जीना 
था, उसमें ही मरना था। राजनीतिक नेता का पद इसमे बाधा ही डाल सकता 
था | यह काम मानो उन्होने पूरी तौर पर काग्रस का मान लिया और समझे 
गये राष्ट्रध्मं से अपने को अलग कर लिया । 

मैं यह समझता हूँ कि स्वधर्म के रूप में उन्होने मानव-धर्म अर्थात्‌ सत्य- 
धर्म के प्रति अपना सर्वेस्व और दायित्व स्वीकार किया । सारी बफादारी उसी 
के प्रति मानी । यह नेता से अधिक शहीद का धर हो जाता है। कुछ शहीद 
ऐसे होते है, जो आगे नेता और राजा बनते है, गाधी जी की गहादत स्वय मे 
एक मूल्य थी, कोई मजिल उसमे नहीं थी । उसका अलग से कोई फल और 
प्रयोजन नही था । गीता का यज्ञ उन्हे सवस्व था और कभी किसी समय, 
अगला जन्म हो तो भी, सत्ता और भोग के स्वीकार की सम्भावना उनमे नही 
रह गयी थी । ! 

इन दो स्वधर्मों के अलगपन को समझना बहुत जरूरी है, भगर देश- 
विभाजन की दुघंटना के रहस्य को हम भीतर से जानना चाहते हो । स्वय आगे 
बढकर सन्धि-वार्ता चठाने, अमुक फैसला करने न-क रने का दायित्व राष्ट्‌ की 
ओर से गाधी जी अपने ऊपर नही ले सकते ये । उनकी ओर से वह काग्रेस का 
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ही कार्य था और काग्रेस की ओर से वह जिम्मा पदाधिकारियों पर आ जाता 
था । वे लोग सलाह के लिए जब तक चाहें और जिस मात्रा तक चाहें, गाधी 
जी उपलब्ध थे | उससे आगे और अलग वे स्वंया मुक्त थे। उस दृष्टि से वे 
राजनीतिक नेता से अधिक भारत की आत्मा के प्रतिनिधि थे। ऐसा इतिहास में 
क्या कभी हुआ है कि आत्मा का प्रतिनिधि देश वा राजनेता या राजनीतिक 
भाग्यविधाता हो? नही हुआ इसीलिए केवल गाधीजी के सम्बन्ध मे यह समझने 
में कठिनाई होती है | कठिदारई इसलिए होती है कि महात्मा से पहले हम उन्हें 
राष्ट्रनेता और राष्ट्पिता के रूप मे मानते और अपनाते £ । मानो उपयोगिता 
के उस सम्बन्ध में से और अपने रागभाव में से हम उन्हें देखते है । अत काग्रेस 
के सन्दर्भ मे गाधी जी के स्व-समर्थ नेता रहते हुए भी जा देश-विभाजन हुआ, 
उसका सारा दोप उन्ही के माये डालने से हम बच नदी पाते है । नेहरू, पटेल, 
आजाद अगर बटवारा मान भी गये थे, तो कब गाधी जी का यह वच्य नही था 
कि उस किये को अनकिय। कर देते और अपनी बात आत्मसत्ता के बल चला ले 
जाते ? क्‍या ऐसा कभी सम्भव हो सकता था कि काग्रेम इन तीनो के कारण 
गाधी का साथ न देती ? न देती तो भी क्या था ? गाधीजी को तो अपने ईमान 
के साथ रहना था । कया उन्होंने नही कहा था कि अगर द्वि-राष्ट्‌ का सिद्धान्त 
जिन्ना का है, ते। एक-राप्ट्‌ ईमान मेरा है। फिर भी नेहरू, पटेल, आजाद का 
यह क्या मोह था कि गाधी ने अपना ईमान छोट दिया ? गाधी का या तो यह 
कमजोरी थी, या पहला वोह उनका सच्चा न था, या फिर राजनीतिक सुविधा- 
वाद के कारण देश-विभाजन में सहारा होना और स्वीकृति देना उन्होंने सही 
सगत समझ लिया था | इन सब अनुमानों से बचने का साधारणतया मार्ग नही 
रह जाता है। पर उनमे से किसी को अपनाने की आवश्यकता मेरे लिए नही 
है। कारण, उनका स्वधर्म राजनीतिक नेता के दायित्व को अपना कर पलक 
नही सकता था । और वह स्वधरम था जहर पीते जाना, तिल-तिल अपने को 
आहुत करते जाना, यज्ञ द्वारा ही जीना और इस जगत का कुछ भी अपना न 
मानना, सत्य को ही सर्वान्त सर्वस्व मानना ! भारत का राजनीतिक स्वराज्य 
राजनीति की सामयिक आवदयकता से अधिक भला क्या था ? आखिर उसका 
बोझ अपने कन्धो लेना तो काग्रेस को था। गांधी को तो मिनिस्टर वगरह 
बनना कभी था नहीं । इसा|लए राजपद जिनको लेना है, फेसला भी उन्ही के 
हाथो रहने देना होगा । यह उनके आगे इतना स्पष्ट था कि सामर्थ्यं रहते हुए 
भी काग्र स को उस मार्ग से उन्होंने मोडा नही । बल्कि उससे आगे समर्थन तक 
दे दिया उस अनिष्ट को, जिसको उन्ही के चुने हुए नेता लोग इष्ट मानने लूग गये थे ! 
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' सब जानते हैं कि गांधी जी ने कांग्रेस को सलाह दी कि वह एक ही 
आग्रह रखे, यट कि अग्रेज लोग अपनी प्रभुता कौ लेकर भारत से फौरन हट 
जाएँ, इसमे बिलकुल देर न लगाएँ । फिर इसमे यदि गह प्रश्न पैदा होता है कि 
राज्यव्यवस्था आखिर किसको सोपकर वे जाये, और काग्रंस लीग के बीच इस 
बारे में कोई गन-मनाव हो नही पाता है, तो काग्रेस को कह देना चाहिए कि 
सत्ता की बागड़ोर छीग के हाथों वे छोड जाएँ। हर हालत मे अग्रेजी प्रभुता 
को यहा से फौरन अपनी छुट्टी कर लेनी चाहिए। पूरी मिनिस्ट्री लोग बना 
ले तो भी कोई हर्ज नहीं है । लीग से सुलझने-उलझने की बात झिर घर की 
घर मे ही रह जायेगी । विदेशों साम्राज्य को विदा हो ही जाना चाहिए। यह 
सलाह कांग्रंस की बृहत्त्रयी के गले नही उतरी । 

लेकिन इनसे उतरकर काग्रस के दूसरे कुछ नेता लोग भी थे | वे 
राष्ट्रभग के स्वीकार से तब भी सहमत नही थे । गाधी जी ने अपेक्षा को, पूछ 
टटोलकर मालूम किया कि क्‍या वे अपने विश्वाम पर दुढ है ? क्‍या ये हिम्मत 
करेंगे और काग्रेस के नेतृत्व को हाथ मे लेकर आगे बढेंगे ” अगर कांग्रस की 
आल इण्डिया कमेटी उनकी बात रख ले और राष्ट्भग अस्वीकार कर दे, तो 
वया वे उच्च कमान हाथ में लेंगे ? काग्रेस के भीतर से वंसा आश्वासन गाधी को 
किसी ओर से नहीं प्राप्त हुआ । तब खून की घूट पीकर उनके लिए क्‍या 
होेष बच जाता था, सिवा इसके कि क्राग्रेसी राजनेता जिस राह जाना चाहते 
है, गांधी उसका द्वार खोलकर कहे, 'एवमरतु' और मेह मोड़कर आप अकेले 
अपनी सूनी बिहड राहू, पर पाव-पैदल चल दें ! वही उन्होंने किया । आपको 
याद होगा कि इसके बाद एक नया सूत्र उनके मुँह से निकला । वह था कि 
“हुकुमते ही दो हुई है, दिल तो दो नही हो गये ।” उस दिल की एकता पर 
वे इतने दढ़ और अडिग थे कि उन्होने वैरिस्टर होते हुए भी कह दिया था 
कि “अपने मुसलमान भाइयो से मिलने जाऊँगा, तो कया नें पासपोर्ट पर रुकने 
बाला हूं ? वे तो मेरे भारत के मा-जाए है ।” 

मैं मानता हें कि इसके प्रकाश में यह समझना आसान है कि कंसे गांधी 
जी का समर्थन विभाजन को मिला और कौल भी नही टूटा । समर्थत मानवीय 
अहिसा में से मिला, कौल ईश्वरीय सत्य गें निभा और सच्चा रहा । इसका 
प्रमाण स्वयं हिन्दू के हाथों उनकी हत्या है ! 

आजादी मिलने के बाद हर राजनीतिके समस्‍या पर कांग्र स को गांधी 
जो की जरूरत नही हुआ करती थी। पर कदमोर पर हमले का प्रदन अवश्य 
ऐसा था, जिसमें गांधी जी के नेतिक समर्थन का बल कांग्रेसी सरकार के लिए 
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जरूरी था | गांधी जी ने भारतीय सेना को कश्मौर-कुच के समय अपना 
आशीर्वाद दिया, कहा कि वहाँ रक्षा में मर जाना, लौटना नहीं। सेना और 
सैनिक के व्यवसाय का समर्थन जब कि उनके मन में नहीं था, तब यह वहां स्पष्ट 
था कि सहस्त्र-सैन्य का स्वधर्म रक्षा में आगे बढ़कर बलि हो जाना है। जिन्होंने 
धस्त्र लिया है, उनके लिए शस्त्र का उपयोग है तो यही कि वह रक्षा के काम 
आये । अपना स्वधर्म गांधी क्रिसी पर लाद नहीं सकते थे । कश्मीर के सवाल 
को संयुक्त राष्ट्र-सघ में भेजने के खिदाफ उन्होने काग्रेस को सलाह दी थी । 

किसी ।वेशेष समस्या पर गांधी जी क्‍या करते, क्‍या न करते, इसकी 
चर्चा से बचना चाहिए। वे ऐसे राज्य की कल्पना कर सकते और करते थे, 
जहाँ सशस्त्र सेना अनावश्यक हो जाय । उस हालत पर पहुँचने तक वे स्वयं 
कांग्रंसी सरकार को यह सलाह देने को तैयार नही थे कि वह अपनी सशस्त्र 
सेना को बखेर दे । अर्थात्‌ वह मानते थे कि यह हालत ऊपर से नहीं आयेगी, 
बल्कि भीतर से अनुकूल सामाजिक और आथिक व्यवस्था पनपायेगे तो उसके 
५ रिणाम-स्वरूप ही यह इष्ट फलित हो सकेगा । उसी बुनियादी काम में वे लगे 
इुए थे । 

भगवान की सृष्टि में अनुचित कुछ होता न ही है । इसी को दूसरे दब्दों 
में यों कहिये कि जो होता है, उसे अनुचित मानकर समझ से परे हटा देने के 
बजाय समक्ष के द्वारा उसके कारणों में जाने का धेय॑ चाहिए । 

गांधी जी को लोग महात्मा और इस लिहाज से कोमरू-हृदय मानते थे । 
हिन्दुओं को लगता था कि मुसलमान के प्रति वे पक्षपात रखते हैं, रियायत 
करते हैं। उनका मन रखने के लिए ऐसी राह चल जाते हैं, जो हिन्दू-विपक्ष और 
मुस्लिम-पक्ष में न्‍्यायतिरेक की होती है । ऐसा उनकी अहिसा-नीति के कारण 
होता है। इसी से समय पर वे दुबंल बनते और झुक जाते हैं | ऐसा ध्यक्ति दुनिया 
के काम-काजी मामलों में नेता हो, तो खतरा ही तो है । राष्ट्र और जाति का 
स्वाभिमान उसके हाथ में सुरक्षित नहीं रह सकता । 

गांधी जी की हत्या हुई, तो यह जानने पर कि ह॒त्यारा हिन्दू है, लगभग 
दृ मरी के मन में हुआ था कि अवह्य वह कोई पंजाब का दरणार्थी होगा । पर 
निकला वह नाथूराम विनायक गौडसे । 

दरणार्थी छोगों ने जो कष्ट उठाये थे, उसके क्षोभ और रोष में से जो 
भी घोरता निकलती कम मान ली जा सकती थी । उन्हीं विस्थापितों में से कोई 
गांधी का हत्यारा निकलता, तो बात सीधी दीखती । लेकिन ऐसा जो नहीं 
हुआ, वह मेरे विचार में इसलिए नहीं हुआ कि दिल्ली में गांधीजी को पास से 
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देखने-जांचने का अवसर शरणाथियो मिल गया था| इस जरा से भ्रवसर में भी 
उन्होंने शायद पहचान लिया था कि महात्मा समझे जाने वाले अहिसक गांधी 
के अन्दर क्या आग जल रही है ! उसके प्रकाश में गांध '॒ी को निबंछ और 
कायर मानने की सम्भावना कहीं उनमें नही रह जाती थी । 

लेकिन गांधी जी को केवल दूर से और दिमाग से जाननेवालों का जो 
वर्ग था, उसकी गलतफहमी दूर कसी होती ? वे गाधी के पास इसलिए नहीं 
आते थे कि गांधी के भूत से डरे रहते थे । वह भत उनके अपने दिमागों में से 
तैयार होता था। भूत उनके लिए असली था, असलो गांधी नकली था । गोडसे 
ने भूत को मारा था और इसलिए वह हत्या खुद गोडसे के मन में हत्या थी ही 
नही, बल्कि एक पुण्य कर्म था। मरनेवाला काया का सचमुच का गाधी निकल 
आया, इससे उसका पुण्य-कृत्य अगर हत्या का कृत्य बन गया, तो इसमें गोंडसे 
क्या करे ? गोडसे ने जो अदालत में वक्तव्य दिया, उससे भी साफ हो जाता 
है कि हत्या द्वारा उसने तो पुण्य-कतंव्य करना चाहा था। कानून हत्या समझे 
तो समझे और अपना काम करे । कानून ने अपने हिसाब से गोडसे को फांसी 
दे दी और गोडसे अपने हिसाब से शहीद होकर मर गया । 

गांधी-हत्या का कारण शायद इस तरह स्पष्ट हो जाता है । राज- 
नीतिक हत्या का औचित्य जब तक जन-मानस में रहेगा, ऐसी हत्या अमम्भव 
न बनेगी । कारण, यह साधारण क्रोध या बदले के भाव से होने वाला कत्ल- 
खून नही है | यह तो वह है, जिसके बारे मे दिमाग एक पुण्य-कृंत्य का भाव 
बना ले जाता है । 

उस हत्या का परिणाम तत्काल तो यह हुआ था कि हिन्दूवाद का मूल्य 
गिरा था। पर हिन्दु-साम्प्रदायिकता को तो अपने समर्थंत का तर्क पाकिस्तान 
के जन्म में मिल जाता है । इतलिए गांधी-हत्या की बात पुरानी पड़ने पर हिन्दू- 
वाद का उदय रुक नहीं सका । काग्रेसी सरकार का काम भी कुछ उस ढग से 
चला, जिससे उस अभ्युदय को अवकाश मिला । पाकिस्तान और हिन्दुस्तान के 
सम्बन्धों का प्रभाव साम्प्रदायिक-भाव पर पड़े बिना नही रहता ॥ उन सम्बन्धो 
के हृदय तक मीठे बनने की सम्भावना स्थिति-तक के कारण ही बहुत श्रधिक 
नहीं रह जाती है। किसी एक ओर से, शायद भारत की ओर से/ही, आशा हो 
सकती है कि राजनीति पूरी तौर पर मानव-नीति तक उठ जाये । तब तो तनाव 
शानन्‍्त हो सकता और पूरा सौमनस्य सम्भव बन सकता है। पर उसमे समय 
लगता दीखता है । 

गांधी-हत्या का प्रभाव शुभ हुआ । दुनिया भर में, और पाकिस्तान में, 
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लोगों के दिल हिल गये थे और गांधी-जीवन का सन्देद जैसे उनके मनों को 
हठात्‌ छू गया था । वैसी गहरी तितिक्षा फिर किसी कारण जागे, तो बात 
दूसरी है; अन्यथा जिस ढंग से चीजें चल रही हैं, उसमें खाई को पाटनेवाली 
कोई सम्भावना प्रगटत. दीखती नहीं है । 
जिन्होंने गांधी को मुसलमानों का दोस्त और हिन्दुओं का दुश्मन माना, 

ऐसा मानकर खुद संशय-निवारण के लिए गांधी के पास नहीं आये और दूर से 
अपनी मान्यताओं को कट्टर बनाते चले गये, गोडसे को उन सबके मानस का 
खण्ड ही कहना चाहिए। 

* किसी भी प्रकार के बन्दपन का समर्थन मेरे पास नहीं है। वाद 
स्वयं में एक बन्द भाव है और जिस दाब्द के साथ लगता है, उसके अर्थ को भी 
कुछ बन्द बना देता है । राष्ट्वाद, जातिवाद, मतवाद में वाद के कारण राष्ट, 
जाति, मत आदि सब शब्द मानों कुछ कटकर अलग और संकरे बन जाते हैं, 
सामान्व भाषा-प्रताह के वे नही रह जाते । अभी एक प्रगतिवाद शब्द चलता 
था । वह प्रगति सामान्य भाषा की नहीं थी, उसकी अपनी विशिष्न परिभाषा 
हो गी थी | इस तरह वादपूवंक राष्ट्‌ मानो कुछ बन्दपने “'एक्सक्ल्यूजिविज्म' 
को अपना लेता है । हिन्दू-राष्ट्वाद तो जैसे उसको और भी सीमित घेराबन्दी 
दे देता है। हिन्दू शब्द में आरम्भ में कोई घिरा भाव नहीं था। भारत-राष्ट्‌ 
या हिन्दू राष्ट उस समय एक अमुक लोक-जीवन का नाम था। आज राज- 
नीति बहुत मुखर और प्रबल हो गयी है, तो उसने राष्ट्‌ की भोगोलिक सत्ता 
को प्रधानता दे दी है । वाद जोड़कर मानो उसे और भी ऐकातिक बना दिया 
जाता है। इसलिए कूल मिलाकर हिन्दू-राष्ट्रवाद वह भाव देता है, जिसके लिए 
मेरे मन में तनिक भी स्पृह्द जग नहीं पाती है । 

किसी भी कार्य का कारण सदा हिमुखी होता है। अद्वत इसी द्वन्द्र 
द्वारा प्रकट और सिद्ध होता है। अर्थात्‌ आन्तरिक चेतना और वाह्म परिस्थिति 
इन दोनों दवावों के बीच में से घटना ओर ज़िया फलित हुआ करती है । 

राष्ट्र स्वयं एक राजनीतिक भाव और शब्द है। घासन में उसकी 
आकांक्षा रहती है और वहीं से तत्सग्बन्धी प्रतिक्रिया भी जन्म लेती है। भ्रर्थात्‌ 
विदेशी शासन ने भारत में राष्ट्रवाद के लिए कारण उपस्थित किया और 
उसको प्रबलता दी । भारत का स्वराज्य सामने आता दिखाई देने लगा, तो 
मस्लिम राष्ट्वाद ओर हिन्दू राष्ट्रवाद की उत्पत्ति का कारण बन गया। जव 
दधासन का सपना दूर था, स्वराज्य के भोग की कल्पना भी न थी, केवल उसके 
लिए बलिदान की बात ही ध्यान में आती थी, तब वह स्वराज्य हिन्दू-या- 


देश विभाजन और गांधी :: १७९ 


मुस्लिम नहीं दीखता था । उस समय दोनों ही, बल्कि सभी, बिना भेद-भाव के 
उसके लिए अपनी कुरबानी देने आगे आते थे । 

“अपने बीच में ही हम प्रेम पाते हैं, जिसमें स्व में पर के लिए समर्पण 
का भाव होता है। साथ ही वेर भी पाते हैं, जिसमें स्व में पर के नाश की 

इच्छा होती है | ये दोनों भाव हमारे भीतर से आते हैं और बाहरी दबावों के 

अनुसार अदलते-बदलते हैं । राष्ट्वाद के जन्म में इन बाहरी दबावों को राज- 
नीतिक इतिहास में से खोजा-परश्षा जाता है। लेकिन चेतना के क्षेत्र में विनम्र 
धर्म-भाव, जहां आत्म-विसजंन की प्रेरणा काम करती है, संस्कति की सृष्टि 
करता है और सदर्प कमंभाव राजनीति की रचना रचता है। 

अग्रज जाति अंग्र ज व्यक्ति की तरह कोई एक घटक नहीं है। अर्थात्‌ 
जातीय अन्त:करण जेसा कुछ स्पष्ट सामने महीं है। पालियामेण्ट को ही वह 
स्थान दे सकते हैं, या पालियामेण्ट के भी प्रतिनिधि रूप प्राइम मिनिस्टर को । 
तो यह भारत विभाजन लेबर-पार्टी के प्रधानमंत्री एटली के काल में हुआ था । 
उनके मुंह के शब्दों को या किसी भी दूसरे प्रधानमत्री के मह के डब्दों को 
लिया जाय तो वहां सब भला ही भला दिखाई देगा । अर्थात्‌ सचेत मन ऊँची 
भाषा और ऊंचे हेतुओं को सामने रखकर काम किया करता है। उसके पीछे 
बहुत कुछ पड़ा रहता है, जो शब्दों की पकड़ में नहीं आया करता और अव- 
चेतन कहा जाता है । इसलिए अंग्रेज जाति के हेतुओं को बांध देने का काम 
मुझको या किसी को करना नही चाहिए । एक भगवान्‌ ही है जो सब जानता 
है । 

इसी लिए यह घटना इतिहास में सिवा भारत के कहीं नही मिलती कि 
भंग्र ज राज हारकर हटा, तो भी एक अंग्रंज लाई माउण्टबेटन को इस देश 
ने स्वेच्छा से अपना पहला“राष्ट्पति/बनाया । यह अचम्भा सम्भव हुआ गांधी के 
कारण । भारत का स्वराज्य-युद्ध गांधी की अहिसक नीति से जो लड़ा गया, 
उसका ही यह आइचयेंजनक परिणाम आया । शासक अंग्र॑ज में क्या अनिष्ट 
और कलुष काम करता रहा था, इसमें जाने की आवश्यकता नहीं है। हम सब 
अपनी छोटी-मोटी सम्पत्ति बनाकर स्वत्व-गर्व में रहा करते हैं ।,सम्पत्ति और 
स्वत्व छूटता ओर छिनता है, तो सब अनुभव कर सकते हैं कि 'उस पर क्‍या 
बीतती है। उस स्वत्व-सम्पदा को बचाने के लिए हम जाने क्‍्या-ज्ैया तक श्रौर 
उपाय नही रच डाला करते ! वह सब खेल शासक अग्र॑ज ने खेला हो ओर 
यूक्तियाँ चली हों, तो कुछ भी असंगत भौर अनहोनी बात नहीं है। वह सग 
और मोह जाते-जआाते भी न मिटा हो, स्वयं देश-विभाजन में भी वह काम कर 
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रहा हो, तो भी कुछ विस्मय नही होना चाहिए । राजनीतिक तथ्य तो ऐसे भौ 
सामने आये है कि स्वराज्य के बाद भी वह दुष्प्रवत्ति छिपे-छिटके अपना काम 
करती ही रही । उस सबके ऊपर यदि जातीय रूप भरे अग्नरेज ने अपना पाव 
वापस खीचा और एक तरह स्वेच्छा से भारत को स्वराज्य दिया, तो इस 
'प्रदान' की अहिसक-पद्धति मे अवद्य गाधी-नीति का प्रभाव रहा। यह भी 
स्पष्ट समझ लेना चाहिए कि उस नीति के कारण शासन-हस्तान्तरण में विधि 
का और मन का सौन्दर्य चाहे रहा, पर उस क॒त्य और घटना की अनिवायंता 
केवल नीति मे से नहीं बन आयी, वह तो सचमुच शक्ति मे से ही फलित हुई । 
अर्थात्‌ भारत देश में से वह शक्ति प्रकट हो सकी थी जिसते उसके राजनीतिक 
स्वराज्य को रोकना अग्र॑ज के बस का नही रह गया था। उस णवित के 
प्रादर्भाव का अभिन्‍न सम्बन्ध राजनीति में गाधी-नीति के आविर्भाव से रहा, इसे 
किसी तरह इनकार नही किया जा सकता । गाधी इसीलिए महात्मा के अति- 
रिक्त समाज-शास्त्रियो और लोक नेताओं के लिए अध्ययत और अनुगमन के 
विषय हो जाते है कि नीति ही उन्होने नहीं दी, बल्कि शक्ति भी प्रकट कर 
दिखाई और दक्ति ही प्रगट नही की, बल्कि समग्र कार्यक्रम की एक सगत 
शू खला भी दी। केवल नीति से नही चलता, केवल शकित से भी नहीं चलता । 
तदनुकुल व्यवस्थित कम॑ भी चाहिए। ये तीनो आवश्यक तत्व गाधी जी से 
मिलते गये । इसका यह परिणाम हुआ कि अग्रेजो के अवचेतन में और भारत- 
वासियों के अवचेतन मे भी कितना ही मल चाहे पडा रहा हो, स्वराज्य के 
आगमन की विधि अभूतपूर्व रूप से सुन्दर सदभावमय रही ! 

गाधी मार्ग द्रष्टा थे, आत्मनेता थे, राजनेता नहीं । राजकरममं के लिए 
उनके निकट माध्यम बनी भारतीय राष्ट्रीय काग्नेस । तब काग्र स के अवचेतन 
मे पडा हुआ जो कुछ था, वह रग लाये बिना कंसे रहता ? उस स्वराज्य के 
साथ मस्लिम-हिन्दू-राज्यो की कल्पना बनी ओर उन वल्पनाओ्रो पर नर-हृत्या 
हुई तो भीतर पड़े हुए उस विष के कारण हुई, जिसको गाधों का अमृत काट 
नही सका था। काट इसलिए नहीं सका था कि आत्मिक गाधी को शायद 
हमने व्यर्थ किया था और राष्ट्रीय और कामिक गाधी तक ही पअपने स्वार्थ को 
सीमित रखा था | उस सीमा के पार हमारे मन के जहर तक अमृत का प्रभाव 
नही पहुँच पाया, तो यह हम पर है कि चाहे तो उस प्रभाव को दोष दें, और 
चाहे तो अपने को, अपने स्वार्थ -राग को, दोष दे लें कि उसने हमारी दृष्टि 
को इतना ओछा और नेता के प्रति हमारे समपंण को इतना अधूरा क्‍यों कर 
दिया ? 
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गांधी और बविदव-व्यवस्था 


गांधी जेल में हैं, और एक वर्ष से ऊपर हो गया उनकी कोई सीधी 
आवाज हमें नहीं मिली है। कल एक बन्धु वर्तमान महापुरुषो को गिना रहे 
थे। गांधी को उनमें प्रथम रखने में उन्हें कठिनाई थी । जगत्‌ व्यवस्था में 
उनका कोई प्रकट दान नहीं दोखता। शेष नाम, जो उनकी गणना में आये, 
आज के युद्ध से सीधा सम्बन्ध रखने वाले पुरुषों के थे। 

उन भाई की कठिनाई आज के आलोचक की कठिनाई है । शासन 
के और युद्ध के मैदान से गाधी अलग है और बन्द हैं। विश्व का भाग्य तय 
हो रहा है, देशों की सीमाएँ बन मिट रही है और भावी व्यवस्था की दागवेल 
डाली जा रही है। यह सब गांधी को बिना लेखे में लिये हो रहा है। इससे 
क्‍यों न कहा जाय कि कर्म के धरातल पर गांधी अनिवाय॑ नहीं हैं ! 

प्रंकटत: यह सच है । युद्ध में दो ही पक्ष हैं । तीसरा कोई पक्ष नही है 
और यह युद्ध समची मानवता का है। विश्व का भाग्य पलड़े मे है और 
सम्यता के अगले कंदम का निर्णय होना है । ऐसे समय जो किनारे पर है और 
इतिहास के मध्य मे नहीं है, उसे विश्व विचार की दृष्टि से शुन्यवत्‌ ही सम- 
भना चाहिए । शत्रु भी विचारणीय है, मित्र भी विचारणीय है। पर जो यह 
है न वह, ऐसा व्यक्ति हिसाब में आने योग्य नही ठहरता । 

किन्तु युद्ध में असल में दो पक्ष नहीं हैं। युद्ध त्रिभुजात्मक है । तीसरी 
भूजा मुखर नही है; किन्तु वही शेष दो की आधारम्‌ल है। शायद वह भूजा 
नहीं है, भूमि है। उस भूमि पर रह कर ही दो लड़ते है। 

कहा जाता है कि लड़ाई में जमंनी, जापान और इटली एक ओरे हैं, 
ब्रिटेन, अमरीका, रूस, चीन आदि दूसरी ओर । भाव होता है कि वे देश लड़ 
रहे हैं । पर युद्ध-धोषणा उन देशों की सरकारों ने की है। देश के नाम पर 
वहाँ की सरकार को ही बोलने का हक है, यह ठीक है। लेकिन यह भी 
विदित हो कि एक देश की सरकार और उस देश की जनता, यानी शासक 
ओर क्षासित, राजा और प्रजा, पूरी तरह एक नही होते हैं.। अनुशासन और 
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कानून में बे एक हो, हृदय में और यथार्थ मे दोनों अभिन्न नही होते | इसी 
से सरकारे बदला करती है, विद्रोही शासक हो जाते है और शासक दण्ड पाते 
है । 

यह पक्ष अधिकाश अव्यक्त रहता है। वह असगठित और गभित रहता 
है । उसके ऊपर से दल और वर्ग ही मुखर हुआ करते है। जब यह मल पक्ष 
किसी गहरी व्यथा से उभार पाता है तब घहराकर विस्फोट फूटता है और 
देखते-देखते साम्राज्य ध्वस्त हो जाते है। 

ऊपर शासको की लडाई है । उनको बल निस्सन्देह नीचे जन-सामानन्‍्य 
में से पहुचता है। प्रजा ही लड॒ती और लह बहातो है । परिणाम मे एक शासक 
गिरता, दूसरा उठता है। रक्त बहा+र शामसको मे परिवर्तन लाया जाता है । 
परिवतंन से शान्ति आती है, फिर उस शान्ति के ऊपर होकर शासन चलता 
है, शासको मे फिर स्पर्दधा हीती ओर फिर युद्ध हांता है ! और फिर प्रजा 
कष्ट सहने को श्रागे आती है !! 

सरकारे सब जनता के बल से पुष्ट है। क्‍या आज का लोकतनन्‍्त्र, या 
अधिनायकतन्त्र, या क्या फिर पुराना छत्रतन्त्र- सबका अधिष्ठान जनता है। 
जन वहाँ से आते है, धन वहाँ से आता है और अन्न वही से जाता है। बड़े युद्ध 
बन्ही के बूते, उन्ही के हाथो, और उन्हीं फ्री छाती पर लड़े जाते है । 

इप भांति प्रत्येक युद्ध मे दीखने मे दा भूजाए आती है, पर उन दोनो 
को तीसरी का सहारा है। वह तीसरी भुजा जो स्थायी है धरती मे बिछ कर 
रहती है। श्रम उसका धन है, पर वह मृक है क्योकि व्यस्त है, और सहना 
उसका काम है । 

गाधी ? वह इस युद्ध मे तीसरी भुजा है। उनका जेल मे होना प्रमाण 
है कि वह भजा सजग है । 

इस समय विश्व की राजनीति राष्ट्रीय नही रह गई है। गाधी को 
भी राष्ट्रीय समझना भर होगी । काग्रेस राष्ट्रीय हो, गाधी मानवीय है। 
अन्तर्राष्ट्रीय शब्द फिर कुट राष्ट्रवादी नीतियो के चक्र का द्योतक है। गाधी के 
साथ वह भी नही है । अन्तर्राष्ट्रीय चालो के पार उसका शुद्ध मानव पक्ष है। 

देशों के लोग वह मानते है जो उन देशो की सरकारो ने उन्हे मानना 
बताया है । वे अपने हित को दूसरे के विरोध मे देखते है, क्योकि उन्हे ऐसा 
देखने की छिक्षा दी गई है। उन्हे अपनी रक्षा की चिन्ता है, दूसरे के आक्रमण 
का भय है, अपने स्वत्वों को लोभ है, विस्तार की आकाक्षा है --क्योकि यह 
सब उनमे परम्परा से बोया गया है । 
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पर क्‍या उन्हीं देझ्ों में छोग नहीं है जो जानते हैं कि श्रम से धन 
उत्पन्न होता है,-और लड़ाई में समय और सब बर्बाद होता है ? क्‍या अन्दर 
ही अन्दर लड़ने वाले तक नहीं जानते कि दुनिया हम सबकी है, और परमात्मा 
एक है, भौर मिल बाँटकर हमें रहना चाहिए ? 

लेकिन वर चेता दिया गया है और लोगों को अपने ही भीतर की 
बात सुनने का अवसर नहीं है। प्रकृत मानव के प्रतिनिधि होकर उसकी 
अन्तस्थ आजा आकांक्षाओं को वाणी देने वाले लोग है भी तो प्रचार के 
कोलाहल में वे अनसुने रहते है, या फिर उन्हें बलात्‌ चुप कर दिया जाता है + 

गाधी मानवता की वही अन्तस्थ वाणी है। उसे पहचान लिया गया 
है । वह जागरूक है और मन्द नही होगा । बीच के राजक़ा रण के चत्रों में भी 
वह नहीं घिरेगा । बह स्पष्ट और दृढ़ और ऊध्वं, जगा ही रहेगा । और उसे 
जेल में रोका जायगा तो यह कृत्य ही स्वयं उसकी जगह बोलेगा । 

अगामी विश्व-व्यवस्था की इस समय चर्चा है। लेकिन ब्रिटेन, अमरीका 
या किसी और देश का शासक, जो अपने राष्टीय स्वार्थ की भाषा में सोचता 
ओर चलता रहा है, क्या विश्व-शान्ति और विश्व-व्यवस्था के सम्बन्ध में किसी 
दूसरी बुद्धि या वृत्ति प्रस्तुत कर सकेगा या व्यापक दृष्टि से निर्णय ले सकेगा ? 
आज अंग्रेज है, अमरीकन है, जमेन है, जापानी है --वह कहा है जो आदमी है? 
सब अभ्यासी है कि अपने को इस-उस देश का मानें और बाद कही अत में 
भ्राकर अपने को आदमी माने । वह व्यवस्था क्या विश्व-बन्धुत्व लाने वाली होगी 
जिसकी रचना में भाग लेने वाला हर व्यवस्थापक अपने देश के स्वार्थ का प्रति- 
निधि हो ? क्‍या इस प्रकार की मन्त्रणा बड़ी शक्तियों की और मजबूत और 
छोटी शक्तियों को पराधीन रखने का ही साधन न हो जायेगी ? वया ऐसी 
परिषद्‌ में से शान्ति या सर्माचीन व्यवस्था आ सकेगी ? 

ऐसे समय गाधी ही है जो प्रकृत-मानव का पक्ष लेकर खड़ा है। क्‍या 
गांधी ने नहीं कह दिया कि हिसा से मिलने वाला स्वराज्य उसे नही चाहिये ? 
ऐसा स्व-राज्य जन-जन का स्व-राज नहीं होगा । आत्म-शासर नहीं, किसी-न- 
किसी रूप में वह पर-शासन ही होगा । कया गांधी ने हमेशा स्पष्ट नहीं किया कि 
उसका कर्म देश के लिए नही, मनुष्य के लिए है ; और वह राजनैतिक नहीं 
घमक हैं ? 

युद्ध जब यह शान्त होगा, देश आपस में निबट चुके होंगे, तब विजयी 
पक्ष को अपना हिसाब जनता के हाथों सौपना होगा । या तो युद्ध के परिणाम 
स्वरूप साम्राज्य महा-साम्राज्य होंगे और औसत मनुष्य दुगना जकड़बन्द होगा 
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या फिर राष्ट्रीय स्वार्थ की भाषा में सोचने वालों को विश्व-परिभाषा में रहने 
वालो के लिए जगह खाली कर देनी होगी। हर हालत मे इस द्विभुजात्मक युद्ध 
की विजयी भुजा को, अब नहीं तो फिर, शेष तीसरी भुजा से निबटना होगा। 

यह तीसरी भुजा निहत्थी है, क्योकि उसके पास काम करने वाले दो 
हाथ है । दुख उसका बल है । वह धरती से लगी है, क्योकि इसी में से सब 
उठते और अन्त में इसी मे आ मिलते है। सिर ऊंचा करके जो आज शासक 
बना है और धमक के साथ धरती पर पॉव रखता है, आखिर वह भी धरती 
का हैं और उसी मे आ मिलेगा | इसलिए इन धरती वालो का बल अहिसा है । 
कारण कोई उनसे पर नही है, सब अपने है । दसलिए उनमे बेर नही है, पक्ष नही 
है | क्या इज्भुलैड और क्या जमंनी--ये अलग-अलग नाम तो काम चलाने भर 
के लिए है । धरती माँ को सब एक है। उसे इ ड्रलेड-जमेनी मे भनन्‍तर नही । 
दोनो लडते है, इसलिए दोनो भूल में है, क्योंकि दोनो धरती को उजाडते है । 
इस तीसरी भुजा का एक ही धन, एक ही ब्रड और एक ही नियम हे -वह है 
श्रम। ऊपर वालो के विलास के और बेर के सब खेल धरती से लगे लोग' के 
सतत श्रम पर चलते है । इस भुजा वा धर्म सहते रहना और मेहनत करते 
रहना है । 

गाधी और कछ नही है, मानवता के इसी अन्तरस्वरूप का प्रतिनिधि 
है। वह मनुष्य जाति का भअन्तमेंन है, वाणी 'है, अतध्वंनि है। उसे कूचलकर लडा 
जा सकता है, उसको टाला जा सकता है, अनसुना किया जा सकता है । पर 
अन्त मे उससे सलटना ही होगा । उससे अपना हिसाब साफ किये बिना गति 
नही । इसमे कितने भी दिन लगे, पर होनहार यही है । 

बात कुछ बडी मालूम होती है । पर यह भूल है कि गाधी मर कर मर 
जायेगा । शायद अशरीरोी होकर वह ओर प्रबलता से जीयेगा । स्वय मे लुप्त 
और जनता के अन्तभावो में व्याप्तहोकर एक ऐसी शक्ति बन उठेगा वह कि यदि 
उससे पहले शासको न अपना निबटारा न कर छिया होगा तो फिर वह शक्ति, 
अप्रतिरोध्य और दुनिवायं, अटक न सकेगी ओर कि ; की सुनेगी भो नही । 
गाधी-पुरुष के हाथो जो सयत्र है, जनता की प्रकृति से मिलकर वही उद्धत और 
दुद्ध ष॑ हो उठेगा। तब जो न हो जाए थोडा है | जन-मन तब एक अन्धे वेग से 
उभरेगा । उस बाढ़ में क्या-क्या न तहस-नहस हो जायेगा, कहा नहीं जा 
सकता । 

पर वह सभावना शुभ नही है। विवेक मे से ही मुक्ति आयेगी | ,आवेग 
तो नवीन बन्धन की सष्टि कर उठेगा । इसी से गाधी के जीवन के प्रभाव के 
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दो पक्ष हैं। एक ओर उन्होंने लोक-चैतन्य को जगाया है, तो दूसरी ओर उसी 
के उफान पर छोींट भी डाछे हैं। कहीं भी गर्मी को भड़कने नहीं दिया है। 
जब तक रोष की अग्नि विवेक की शान्ति बन नहीं गई है, गांधी ने उसे 
बाँधा ही है। 

राजनीतिक वर्ग के लिए यह अनहोनी बात है । जिस शक्ित को चेता 
कर राजनीति अपना काम चलाती है, उसी को अस्वीकार करके गांधी ने अपने 
तेतृत्व का निर्माण किया है। क्रोध, स्पर्दधा, द्ेष भादि भड़काकर सब कहीं 
राजनीतिक दल अपने को संगठित ओर सशक्त बनाते हैं । यहाँ अकेले गाँधी ने 
ऐसे सब दलों को विजत करके भी जीवित किग्रा है। शासकों के लिए 
गांधी के प्रभाव का यह पहल बहुत कीमती है, यद्यपि राजनीतिक उस पर 
दंग हैं । 

इस प्रकार जनता के साथ अभिन्न और उसका परम-प्रिय होकर भी 
गांधी उसका झास्ता है। शासकों की भाषा में वह शासकों के साथ निबट 
सकता है। यह पुविधा गांधी के साथ ही सम्भव है। अन्यथा लोकनेता छोक- 
शासित भी होते हैं, और ज्ञांति चर्चा में वे विशेष सहायक नहीं हो सकते । 
गांधी पूर्णतया आत्म-शासित है, इसलिए वह सर्वोच्च शासक-कोटि का व्यक्ति 
है । शासकों और नायकों की मत्रणा में गांधी सिद्धान्तवादी नहीं जचेगा । 
आधुनिक राजनेताओं से गांधी इसी जगह अलग है। वह श्रत्यन्त व्यावहारिक 
है और उंगलियों से काम करना जानता है। वह श्रमिक है और क्षाम-काजी 
है| वह मुद्दे की ब्रत* लेता है और बौद्धिक घुमावों में नहीं पड़ता । वह 
आदशं की चर्चा से काम की बात को अलग कर सकता है। अमरीकी बिल्सन 
की तरह आदशेवादी योजना में उसका बहकना, या उसको बहकाना, संभव 
नहीं है । वह स्वप्नदर्शी होकर भविष्य के लिए वर्तमान को नहीं टाल सकता, 
न स्वल्पदर्शी राजनीतिज्ञ की तरह वर्तमान के लिए भविष्य को कीमत में दे 
सकता है । 

उसकी नीति सीधी है । अहिंसा के लिए उसे चर्चा नहीं, चर्खा चाहिए । 
मानव के विषम सम्बन्ध भावना मात्र से सम श्रोर शुद्ध न होंगे, उसके लिए 
कर्म चाहिए । कर्म यानी श्रम । उत्पादक श्रम को केन्द्र मानकर हमें अपने 
लिए नवीन अथ॑ं-व्यवस्था का निर्माण करना होगा । इससे धन केन्द्रित न 
होगा । एक ओर दरिद्रता का प्रमाद और दूसरी ओर विलास का आलखस उससे 
समाप्त होगा। संगृहीत धन से औरों में देन्य और संग्रहाधिपति में दंभ बढ़ता है । 
इस तरह लोभ और द्वेष का चककर चल पड़ता है। तब॑ अस्त्र-शत्त्र तैयार 
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होते हैं, जिससे सम्पत्ति की रक्षा और बढवारी की जा सके । इस सम्पत्ति को 
मल में लेकर शासन-सस्था का जन्म होता है। अपने और प्रजा के बीच छोटे- 
मोटे सम्पत्तिशालियो और अधिकारियो की श्रेणी पैदा करके शासन अपने को 
अनिवार्य बनाता है । विभाजन हकूमत का मन्त्र है। ऐसी अवस्था आने पर 
श्रम की कीमत रगभग समाप्त हो जाती है और चाटुकारिता और चतुराई 
की कीमत बढ जाती है। श्रमिक दलित होता है और हुक्काम के स्वार्थं मे 
साधनभूत होकर श्रमहीन अपने लिए प्रभुता प्राप्त करता है। ऊपरके लोग तब 
समय काटने और खाना पचाने के लिए तरह-तरह के उपाय रचते है और 
श्रमिक को पसीना बहाकर भी समय और खाना जुटता नही है। यह वेषम्य जीवन 
के प्रकृत मूल्यो को भूलाने से पैदा होता है और गाधी का प्रयत्न उन्ही मलयो 
की प्रतिष्ठा है। 

गाधी के जीवन मे कोई जटिलता नही है । वह सहज और स्पष्ट है । 
दूसरे की बुद्धि उस पर अपने लिए गोरखधन्धा रच सकती है, लेकिन उसमे 
उलझन नही है। उसका मलभाव है श्रम और प्रम। श्रम के बिना प्रेम 
विलास हो जाता है, यज्ञ नहीं रहता । वह ऐसे अकृतार्थ भी होता है। जो 
प्रेम भोग है वह श्रमहीन है और स्वार्थभय है। वही योग होकर क्रम॑-रूप 
और परमार्थभय होता है। श्रम से चेतना स्वाधीन होती है और न्यक्षित 
निर्भीक बनता है । तब वह अपने का इन्कार करने को लाच।रो मे नही पडता 
और अप भीतर के,सत्य के स्वीकार मे बाहरी किसी बलके भी प्रतिकार का 
उद्यत रहता है। ऐसा प्रेमी, यानी अहिसक, सत्याग्रही होकर क्रान्ति का विधाता 
होता है । 

यह प्रकरत मानव-मान का पक्ष शासकों के विचार में कदाचित्‌ ही 
कभी उपस्थित होता है । वे दफ्तरो द्वारा नक़््शो और अक-गणनाओ से मानव 
जाति की अवस्था का अनुमान जमा कर अपनी व्यवस्था किया करते है । जनता 
उनकी फाइलो मे रहती है। उसके सुख-दु ख के साथ उनके मन के आन्तरिक 
सुत्रो का विशेष सम्बन्ध नही होता। प्रकृत नही बल्कि मुखर पक्ष की ओर 
ही उनवा ध्यान जाता है, और तब या तो लोभ देकर या दमन द्वारा उस 
चुप किया जाता है। इन शासको की व्यवस्था मे, अथवा युद्ध मे, व्यक्ति एक 
अक होता है और गणित के सूत्र से उन्‍नति नापी जाता है । 

दूसरी ओर भावक लोग है जो समक्ष के व्यवित मे विश्व देखते है 
झौर वही अपने राग का केन्द्र बना बेठते है। यह राग द्वेष पर पलता है। 
अधिकाश जन इसी गणना में आते है। ये ही फिर शासित होते हैं । 
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इन दोनों वर्गों में समसामान्य रूप और सत्यरूप, शासकों में शासक 
और साधारणों में साधारण, हैं गाधी । जन-मन के साथ उन्होने एकता सिद्ध 
की है। फिर भी उनकी दृष्टि जनता की अनेकता के पार कही ऐसी आनन्‍्त- 
रिकता पर है कि दाये-बायें असखस्य मरते हुओ, बिलखते हुओ, के बीच भी 
उनकी गति, या उनकी मुस्कराहट, मन्‍्द नही होती । वह निमंमो मे निरमंम है । 
शासक के समान बुद्धि की तटस्थता और भक्त के समान हृदय की सहज 
द्रवणता -- गाधी एक साथ स्वय में दोनो का समन्वय हैं | 

गाधी अपने अकेले व्यक्तित्व में दोनो तटो के सयोजक है । आदर्श और 
यथार्थे, स्वप्न और श्रम, धर्म श्रौर राजका रण, और विश्लेषण-सश्लेषण । इससे 
इस युद्ध के अनन्तर जब कि विश्वज्ञांत परिषद्‌ हो, या जगत्‌ व्यवस्था के 
सम्बन्ध में विचार हो, गाधी को उपस्थिति वहाँ अनिवायं है । गाधी न हुए 
तो उनकी नीति तो होगी हो । उस दृष्टि और उस नीति से अलग किसी 
दूसरी तरह मानव-हित-साधन और स्थिर शान्ति का विधान हो सकेगा, यह 
सम्भव नही दीखता । ७ 
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गांधी और जनतंत्र 


जीवन की गति स्थूल से सूक्ष्म की ओर है। सामाजिक जीवन की भी 
सार्थकता इसमें है कि वह जिस शक्ति से चलता और नियत्रित होता है वह 
स्थूल कम रहे ओर उत्तरोत्तर सूक्ष््ता का आकलन करती जाय । इसीको दूसरे 
शब्दों में यों कहें कि वह हिसा से अहिसा की श्रोर बढती जाय । 

विज्ञान का विकास यही है । वह नई-नई शक्तियों का आविष्कार 
करता जाता है। हर नई शक्ति पहले से सूक्ष्मतर होती है। इसीलिए उसमें 
अधिक वेग और प्रभाव होता है। पहले ठोस भारपन में शक्ति को कृता जाता 
था । अर्थात्‌, शक्ति का अनुमान परिमाण होता था । जिसका जितना वज़न, 
उतना ही वह सशक्त । इसी को अग्रेजी में 'मॉँस' कहते थे । लेकिन यहाँ से 
आरम्भ करके विज्ञान बढ़ता ही गया है। भाप की शक्ति का हमने आविष्कार 
किया और उससे एक नये युग का अविर्भाव हो गया । उसके बाद विद्य॒त्शक्ति 
का हमने पता लगा लिया । उस कारण जीवन एक साथ तीब् और विस्तृत हो 
गया। अब विज्ञान उससे भी सूक्ष्मता में उतर रहा है। जान पड़ता है मनुष्य 
के हाथ में उस कारण अमित सत्ता और विभुता आ जाने वाली है। चनद्र-सूर्य 
और नक्षत्रमण्डल से अब पृथ्वीवासी मानव का सजीव सबंध पैदा हो जायगा । 
थोड़े दित बाद लोग वहाँ आने-जाने लगेंगे और जो सीमा मनुष्य को अपने लिए 
अनिवायं मालूम होती थी वह मिट चुकी होगी। वह भूवासी से प्रवासी और 
आगे सोर-मण्डल-वासी बन जायगां। सच ही जबतक मनुष्य असीम से भ्रपने 
फो अभिन्‍न नही पा लेगा, उसी प्रकार अनुभव और वतन नही करने लगेगा, तब 
तक वह चैन न लेगा और उन्नति करता ही जायगा । 

पुरानी धर्म और अध्यात्म की भाषा में हम जानते थे कि शरीर से 
मानव ससीम हो, भ्रन्यथा वह असीम है। आत्मा की ओर से वह अनन्त है, 
मुक्त है, निर्बन्ध है। चिन्तन और मनन की भाषा में, काव्यादर्श के रूप में यह 
मानते हुए भी अनुभव हम अपनी सीमितता का और स्वल्पता का ही करते थे । 
विज्ञान को हाथ में लेकर आज जैसे पूरी यथार्थता और वास्तविकता के साथ 
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मनुष्य कह सकता है कि वह ब्रह्ममय है, ब्रह्माण्ड उससे भिन्‍न नहीं है, बल्कि 
पूरी तरह तत्सम है। पुरुष और परमेश्वर के बीच की एकता जो रहस्यवाद 
ओर इस तरह एक आदश्ंवाद का विषय थी, अब विज्ञान की भूमिका पर आ 
उतरी है। मनुष्य प्रत्यक्ष देखता है कि अण में वही सब है जो ब्रह्माण्ड में है । 
दूसरे शब्दों में अणु स्वयं में कुछ है ही नहीं, जो इस चराचर ब्रह्माण्ड में 
व्याप्त है वह उस मूल शक्ति का अंकरूप ही है। 

विज्ञान की खोज जारी है कि वह मूल शक्ति है क्या ? यह खोज निरन्तर 
जारी ही रहेगी, कारण जाननेवाला स्वयं भिन्‍न जो नहीं है। ज्ञेय के रूप में वह 
आदिशक्ति सदा अगम ही रहनेवाली है । इसलिए उस अगम और अज्ञेय के 
प्रति ज्ञान की यात्रा अटूट चलती जायगी और उसमें से मनुष्य अनेक विकास 
और विस्तार पाता जाएगा । 

तो यही अवस्था हमारे सामाजिक जीवन की है। आदिकाल से चलते - 
चलते हमारा सामाजिक जीवन उस जगह तक आ गया है जहाँ यह 
पहचाने बिना हम रह नहीं सकते कि एक राष्ट्र के हृदय में कुशंका, भय या 
हिंसा हो, और यदि उसका स्फुल्लिग फूटकर अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में आ पड़े 
तो विश्व में प्रलय ही आ जायगी । राष्ट्ररूप में संगठित और एकत्रित मानव- 
समुदाय के भीतर सुलगती हुई हिसा का कण कितना भयंकर है, इसका अ्रनुभव 
प्रत्येक को आता जा रहा है। अबतक हिंसक बल के आधार पर हम अपनी 
उलझनों को काटते आये हैं । जब राजनीनि-कुटनीति उलझ गई और आपस में 
किसी फैसले पर आ नही सकी, तो हम झट से लड़ लेते रहे हैं कि अच्छा, हो 
जाय फैसला यातुम(सही) या मैं । नाना जाता रहा है कि जिसने दूसरे को 
हरा दिया, मार गिराया वह पक्ष सही था, दूसरा गलत था। इस निबंल की 
हार या प्रबल की जीत को हम प्रकृति का नियम मानते रहे थे। प्रकृति से आगे 
हमने सम्य जीवन का भी अन्त में वही नियम स्वीकार (केया था । आज तक 
वही नियम चलता आया है । उसी नियम के अधीन राष्ट्र-राज्यों में अब भी 
फौजें बन रही हैं ओर अस्त्र-शस्त्र तेयार किये जा रहे है। भारत कोई अलग 
देश नही है और वह भी उध्ष सभ्यता के महारोग का अग ही है । .गाँधीजी 
की बात दूसरी थी । वह रोग के भाग नहीं अपने में 'औषध' रूप थे ॥ इसीसे 
उन्होंने अपने को राष्ट्र से अथवा राष्ट-राज्य से अभिन्‍न नहीं माना, भिन्न भी 
माना । उस ज़माने में जब कि स्वराज्य की मांग बेहद तीव्र थी गांधी ने कहने 
का साहस रखा कि हिसा से मिलनेवाला भारत का स्वराज्य मुझे नहीं चाहिए । 
आगे उन्होंने बताया कि जो स्वराज्य हिसा के जोर से मिलनेवाला होगा वह 
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जल्दी ही साबित हो जाएगा कि भीनर से स्वराज्य था ही नही । ऐमा स्वराज्य 
कम से कम भारतीय तो नहीं होगा । राजनीतिक स्वराज्य से किसी और का 
काम चल जाग तो भले चल जाय, भारत का काम उससे गहरा है, आतरिक 
है। वह उसी स्वराज्य से सही तोर पर पूरा होगा जो अहिसा के बल से प्राप्त 
होगा और आगे भी अपने सचालन के लिए बल के रूप मे अहिसा को ही 
स्वीकार करेगा । 

यह श्रद्धा गाधी की थी, कागेस की नही थी । कांग्रेस राजकाजी सम्था 
थी और उसका दायित्व था कि अग्रेज जाय तो वह देश का राजकाज हाथ मे 
ले । देश की भाषा से आगे जाना उगे उपलब्ध न थां। दसलिए यद्यपि कांग्रेस को 
गाधी का आश्षीर्वाद था तो भी यदि वह उस श्रद्धा पर न चल सके, या न चलना 
नाहे, तो उसे दोप नही दिया जा सकता | 

लेकिन यह स्पन्न है कि अहिसा के प्रवर्तत को धर्म के और नैतिकता 
के क्षेत्र से आगे बढकर समाज और राज्य के क्षेत्र में आना होगा । अगर राज्य 
और समाज की भूमिका पर प्रबल का ही बोलबाला रहनेवाला है, निबंल समभे 
जानवाले का भय में दब-सिकुडकर ही रहना बदा है तो यह हालत ज्यादा देर 
तक टिकनेवाली नहीं है । विज्ञान ने, हमारे अपन मस्तिष्क और अनुभूति के 
विकास ने, हमको परस्पर इतना निकट ला दिया है कि दारीर, सख्या, सेना, 
शस्त्र के बल का आधार हमे ही झूठा मालूम होने लगा है । फिर उसका खतरा 
भी सामने आ गया है । उस आधार पर अब जीतनेवाला कोई बचेगा ही नही, 
वह बल अन्त में स्वय जिसानेवाले को हरायेगा। वह बल आत्मघाती बल है । 
उसके सहारे जो उठेंगा वह उसी के सहारे अन्त मे मरेगा भी । इस तरह हिम्मत 
बॉधकर किसी समाज और राष्ट्‌ को उस बल के भरोसे के त्याग को सभव कर 
दिखलाना होगा । सामनेवाला नि शस्त्र होना स्वीकार करे तो हम भी शस्त्र समाप्त 
करने का तेयार है--इस वत्ति से तो हम चल ही रहे हे । सब चाहते है कि हमे 
अम्त्रशस्त्र का प्रयोग न करना पंडे राभो चाहते ४ कि ऐसी स्थिति बने कि 
अणुश कत से बम ने बतापे जाय ब 7क सह विधायत और रचनात्मक कामो में 
आ सके । पर इस चाह के बावजूद बमो के अतिरिक्त और जिसी काम के लिए 
अणुशक्ति खाली नहीं है और उससे भीषण से भीषणतम अम्त्रशस्त्र बनाने की 
होड-सी लगी है। स्वय इस होड से ही छोटे देशों को प्रकट हो जाना चाहिए 
कि सुरक्षा भ्रव मामूली बारूद वाले हथियारों पर निर्भर नही है, न वह सेन्य- 
सस्था पर निर्भर है। वे देश आसानी से अपने सैनिकों मे कमी कर रहे है जिनके 
पास आधुनिक शास्त्रास्त्र है । अमुक सख्या में 'मैन-पावर (मनुष्य-शक्ति) मिल 
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दर एक 'हासंपावर” (अश्व-शक्ति) बनती है और एक मशीन में असंझुय हासं- 
पावर (पअ्रश्वशक्ित) हो सकती है । इस तरह हजारों-छाखों आदमियों से एक, 
मशीन बढ़ जाती है। जहां एक आदमी एक बन्दृक संभाल सकता है वहां एक 
दूरमारक अस्त्र की तुलना में हजार-लाख आदमी नगण्य हो जाता है । इस होड़ 
में मनुष्य अन्त में हारता है और पशु-पावर (अद्वशक्ति) जीतती है । यानी, 
मनुष्य को समाप्त करके पशु ही रह जाने को शेष रहता है । 

समाज का जीवन जिस शक्ति से चलता हो, अन्त में वही दाक्ति 
कार्य संचालन और सुरक्षा के लिए राज्य के पास रह जाती है ! यों अहिसा 
राज्य की ओर से नहीं आ सकती । लेकिन यह भो सही है कि राज्य जितना 
हिसा के बल पर आधार रखेगा समाज में भी उस बल की उतनी ही प्रतिष्ठा 
होगी । 

आज भ्रष्लाचार करी बहुत शिकायत है । आदमी अनुभव करता है कि 
हाथ में हथकण्डा हो, कछ तिकड़म हो, पहुँच हो, तो समाज में नीचे से ऊँचे की 
ओर उठा जा सकता है । पा में अगर सिर्फ़ भलाई है, परिश्रम है, नेकनीयती 
है तो इन चोजों के भरोसे नीचे ही रहकर सतोष प्लरानना होगा । यदि समाज 
की हालत यह है कि नेक और परिश्रमी नीचे रह जाता और चतुर-चालाक 
ऊपर चढ़ जाता है तो यह अ्रवस्था पुलिस और न्यायालय के जरिये संभल नहीं 
सकती । राज्य को पहचानना होगा कि यह संकट व्यवस्था का, तंत्र का नहीं 
है, मूल्य का ही संकट है । डिमाक्रेंसी या जनतंत्र जो मतसंड्या को प्राप्त कर 
निश्दंक हो जाती है, जनमत के दावे पर ही जनमत से मुक्त ओर स्वतंत्र हो जाती 
है, अन्त में तानाशाही की आवश्यकता को प्रकट कर आतो है। यही क्यो, स्वयं 
वह तानाशाही होती है । इसमें व्यक्ति और उसका चरित्र गोण हो जाता है--- 
समूहता को प्रधानता मिल जाती है। गुट होना चाहिए, फिर उसका स्तर 
चाहे कुछ भी हो, बत आपका स्थान समाज ओर राज्य में बनता चला जाता 
है । यदि समाज-जीवन के चलन ओर नियमन का मूल्य यह दल एवं गुट-संगठन 
हो जाय तो क़ानून और उपदेश क्‍या मदद कर सकता है ! 

गांधीजी के काम का निशाना वही था। वह मूुल्य-परिवतंभ चाहते थे । 
राज्य-परिवर्तत तो अपने-आप में कोई बड़ी चीज ही नहीं है ।।उसको क्रांति 
समझना धोखा खाना है | इतिहास में ऐसे धोखे लोगों को बहुत मिलि हैं । राज्य 
क्रांतियां हुई हैं और तत्काल बाद उनसे निराशा हो चली है । गांधीजी मे इन 
कशल राजनीतिक मानस रखकर चलने वालों को बताया कि वे धोखे में न रहें, 
न धोखा दें । राजैनीतिक शब्दावली के देरफेर से यथार्थता बदल नहीं जाती 
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है । इससे उस शब्द-जाल की माया में समय उतना न दें । कारण, वह समय 
छल्ठ में जाता, छल का वातावरण रचने में लगता है। हाथ के से मच का काम महत्व का 
बन जाता है। तब जीवन में विषमता न आए, मुसीबत न बढ़े, तो क्या हो । 
ऐसा होना तो स्वाभाविक हो हो जाता है । गांधीजी से इसलिए राजनीति में 
रचनात्मक पक्ष का उदय हुआ । मच पर बोलने से ज्यादा हाथ की मेहनत को 
सहत्व मिला । राजनीति में एक नये प्रकार के नेतृत्व का उदय हुआ । यह 
व्यक्ति सीधा-सादा था, उसकी अपनी जरूरतें कम थीं । इसके पास पैसा नहीं 
होता था । मामूली ख्च में उसका काम हो जाता था । नीचे आदमी के समकक्ष 
होकर चलने मे वह गौरव मानता था । वह तीसरे दजें में चलना था। मामूली 
से मामूली घर में रहता था -नौकर रद नही सकता था । सब काम सकाई 
धुलाई का अपने हाथ से करता था और यह आदमी समाज में आदर पाता था । 
उसके कारण भादगी, सयम, त्याग अपरिग्रह का मूल्य सभाज के गरीर मे रचता 
जाता था । देखा जाता था कि सदगण ऊपर आ रहा है, दुगंण स्वय दब रहा 
है। अपराध की संरुपा उससे अनायास कम होती थी और उपद्रव उत्पात उतने 
न होते थे । विद्यार्थी-समस्या, यूनियन-समस्या इतनी विकट न थी । न धनिक 
की ऐश्वयं- समस्या उतनी दीखती थी । जीवन मे उत्साह, उत्कर्ष काम करता 
था । स्पर्धा की काट की जगह सहयोग की मिठास थी । वह हालत आज नहीं 
है। तत्र तो बहुत फैल गया है--सरकारो कर्मचारियों की सख्या कई कई गृनी 
हो गई है । कानून भी सख्त बन रहे है। कोशिग भी भश्रपष्बलाचार को मिटाने की 
पहले से जो रशोर से की जा रही है । पर फल दइषघ्च नही हो रहा है तो इधीलिए कि 
रोग गहरा है. सामाजिक मूल्यों मे विषमता आ गई है । 
उन्नति में अनिवार्य गभित देखा जाएगा कि वह स्थूल से सूक्ष्म के मह- 
त्व की ओर जा रही है । मनृष्य की उन्नति की जाँच आखिर क्या है ? वह 
यही तो है कि उसके सम्बन्ध दुर-पास कितने विश्तुव और सामजस्प पूर्ण हैं । 
धन की बहुतायत से तो सीधे मनुष्य की सफहनता को नहीं नापा जा सदा । 
धन सफलता का लक्षण इसलिए है कि वह आदमी की सामाजिक साख का द्योतक 
है । यदि धन हो और साख न हो, तो वही धन काटने लग जाता है। मनुष्य के 
बारे में जो सच है बही देश के बारे में भी सच होना नाहिए । देश का बढ़ा- 
चढ़ा उत्पादन उसका बल है, अगर उसकी साख भी बढी-चढी हो । भारत 
देश को अवश्य गौरव प्राप्त है कि उससे आशाए ऊँची हैं। इस संदर्भ में उसकी 
पचवर्षीय योजना के अधीन उसकी व्यापार-नीति को सफल गिना जाएगा । 
लेकिन उसकी आन्तरिक साख निरन्तर कच्ची पडती जा रही है ! 
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मैं यह मानने की ग्रनुमति चाहता हैँ कि भारत की अन्तर्राष्ट्रीय साख 
ऊँची इसलिए है कि वहां हमारी नीति भरसक न्याय और और अहिसा के प्रति 
तत्पर रही, आन्तरिक साख यदि ऊंची उतनी नहीं कही जा सकती तो उसका 
कारण भी यही है कि वहाँ वह उतनी स्वच्छ नही रही । वंदेशिक सम्बन्धों में 
हम गुटबन्दी में नहीं आये हैं । आन्तरिक सम्बन्धों में हम गुटवन्दी से बाहर 
झभौरऊपर नहीं जा रहे हैं । 

सहयोग और स्नेह के सम्बन्ध किस को प्रिय और मान्य नही है। लेकिन देखते 
हैं कि सम्बन्धों में स्नेह और सहयोग का माप रखता आसान नही हो पाता--- 
अर्थात्‌ यह केवल भावना का प्रइन नहीं है । उस में स्थिति ओर परिस्थिति 
का हाथ रहता है । इसीलिए गांधीजी नैतिक और आध्यात्मिक भूमिका पर 
कहीं ऊचे नहीं बने रहे, बल्कि युद्धात्मक और राजनीतिक भूमि पर अधिक कर्म- 
शील दिखाई दिये । इन गांधी को लोगों ने कर्मंवीर कहते से आरम्भ किया । 
लेकिन आगे जाकर दीखा की वह महात्मा अधिक है--कर्म से अधिक उनकी 
मद्त्ता आत्मा में है । अर्थात्‌ दूसरे सन्‍तों और महात्माओ से उनमे यह अन्तर 
था कि उन्होंने एकात मन और भावना पर ही ध्यान को केन्द्रित नही किया, 
बल्कि उनके अनुबन्ध और सन्दर्भ को, स्थिति और परिस्थिति को भी आध्यात्मिकता 
का सस्कार देते जाने की सावधानी रखी । 

गांधीजी की आध्यात्मिकता का यह पक्ष अत्यन्त वैज्ञानिक है। समाज-नेता 
और नेताओ के लिए वह बहुत ही विचारणीय और मननीय होना चाहिए । 
परिस्थिनि में क्रांति लाने की बात नेताजन करते है और उसी प्रयत्न में लगे रहते हैं । 
वे कुछ कर जाते भी हैं । लेकिन फिर इतिहास द्वारा भुला दिये जाते हैं। कारण, 
मूल्यों में वे तनिक भी परिवर्तन नहीं कर पाते । दूसरे, वे लोग भी हैं जो सूक्ष्म में 
अर्थात्‌ मूल्यों के क्षेत्र में काम करते हैं। ऐसे दाशंनिक ऋषि-मनीषी पुरुषों को 
याद रखा जाता है, लेकिन पुस्तकों और छोब्दों में अधिक । अपने समय के दीन- 
दुःखी त्स्त जनों के प्रति वे कुछ नहीं कर जाते, वहां वे असमर्थ और नगण्य ही 
बने रहते हैं । गांधी का ध्यान मूल्यों में रहा, लाथ ही परिस्थितियों की नब्ज 
पर से उनका हाथ नहीं हट पाया । वहां से उन्होंने एक नई क्षयं-रचना और 
समाज-रचना का दर्शन दिया । ः 

जब॑ हम उस सहयोग, स्नेह और सत्याग्रह की शफ्ति से ही समाज 
के काम चलाने का आग्रह रखेंगे तब देखेंगे कि एक नवीन प्रकार की राष्ट्-नीति 
और राष्ट्री़ अये-नीति हमको प्राप्त होती है। आज राष्ट्‌ आपस में एक कंटीली 
रेखा बींच में डाल कर अपनी सुरक्षा बाँधते हैं । इस तरह पड़ोसी राष्ट्र के 
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सम्बन्ध में स्पर्डा और शंका छुट नही पाती । सीमा-रेखा के दोनों ओर चौकी - 
पहरा रखना पड़ता है | व्यापार भी इसी नीति के अधीन चलाया जाता है। 
हर राष्ट्र आयात घटाने और निर्यात बढाने की भाषा में सोचने को लाचार 
होता है। तब उसको अथंनीति विदेशी मुद्रा से इतनी जुड़ जाती है कि उत्पादन 
का उपभोग से सम्बन्ध टूट जाता है । यानी, आवश्यकता के हिसाब से हम 
उत्पादन नहीं करते, बल्कि मुद्रा्जन के हिसाब से करते हैं । ऐसे चलकर सारे 
देश की अर्थनीति औधी और उल्टी तक बन जाती है। तब निपट गरीबी और 
घोर पभ्रमीरी दोनों साथ-साथ चलती देखी जाती हैं। उत्पादन अधीन आ जाता है 
सुरक्षा की आवश्यकता के । तब जी-तोड़ मेहनत करनेवाला किसान भूख” रह 
सककत्ना है, बन्दूक चलाने के सिवा कुछ न करनेवाले सेनिक के लिए हर किस्म 
की सुख-सुविधा का सामान सजा रहता है ! 

जब तक हम अपनी रसोई का काम लकड़ी-कोयले से चलायेंगे तब 
तक वहा धुआँ भरे, तो हम किसी से शिकायत नहीं कर सकते । वह डिमोक्रेसी 
या जनतंत्र जो जन-मन से अरूग सिर्फ़ गिनती के जनमत से अयना काम चलाती हैं, 
बार-बार पुलिस और फ़ौज की ज़रूरत में पड़े तो इसमें कुछ अनहोनी बात नहीं 
हैं। सच्चे जनतंत्र की बुनियाद गहरी चाहिए । केवल संरुया-बलरू की नही, 
बल्कि नेतिक बल की । मत की नही, विद्वास की । ग़णना की नही, श्रद्धा की । 
ऐसे जनतंत्र में शासक उत्तरोत्तर सेवक होता जायगा । दाक्ति, जिससे काम 
होगा, स्पर्डा से दहकती और भभकती हुई नही होगी, बल्कि हादिकता से स्नि- . 
ग्ध और मधुर होगी । उसमें से ध॒र्वाँ नहीं निकलेगा । गुटबन्दी कम होगी और 
आधार जीवन के असल मूल्यों का अर्थात्‌ स्नेह और सेवा का होगा । तब सम्बन्धों 
में तनाव की जगह सद्भाव बढ़ेगा और वह केवल व्यक्तिगत क्षेत्र में नहीं बल्कि 
अन्तर्दक्षीय क्षेत्र तक में । तब माना जायगा कि गांधीजी को हमते शब्द से नहीं 
कम से भी मान दिया है | 
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गांधीवांद और साम्यवाद 


आपका सवाल है कि क्‍या कभी होगा कि कोई शोषित न होगा और 
इसलिए दहोपक न होगा ? कोई अधिपति न हे।गा और दास न होगा ? यानि 
सब बराबर होंगे और सब में सद्भाव और प्रेम भाव होगा। और क्या ऐसा 
गांधीवाद से हो सकेगा ? 

तो मेरा ख्याल है कि नही, ऐसा गाधीवाद से नहीं हो सकेगा । क्योकि 
ऐसा किसी वाद से नही हो सकता । बाद से काम नही होते, सिर्फ शब्द बनते 
है | गाधी ने खुद गाधीवाद से काम नहीं लिया । यानि गाधीवाद से जब ऊपर 
की बात पूरी नही हो सकेगी, तब यह न समझा जाय' कि साम्य के या समाज 
के किसो दूसरे वाद से इस काम को पार डाला जा सकता है। 

हाँ यह भी बात ध्यान रखने की है कि शोप क या शोपित अमुक व्यवित या 

वर्ग नहीं होता । जैसे मध्यवर्ग के औसत आदमी की बात लीजिये । दो सौ- 
'ढाई सौ रुपए मान छीजिए वह कलर्को में कमाता है। धर पर उसके महरा 
बतेन माजती है, और सफाई के लिए महतर आता है। यानि एक तरफ वह यदि 
शोधषित है, तो दूसरी तरफ शोषक भी है। एक ओर से दवता है, तो दूसरी 
ओर से दबाता है। सबका यही हाल है। ओर-छोर की कल्पना ही की जा 
सकती है। उन ओरो-छोरो पर बंठा हुआ कोई अपमुक आदमी नही है। यानि हर 
आदमी श्रपनी जगह पर झोशक्षित है ओर शोषक है। शोषण समाज के शरीर 
में व्यापा हुआ रोग है। अमक व्यवित या व्य में इसे भूत बना देखते से हमारी 
समझ को चहे कुछ सुभीता हो जाता हो, लेकिन वह वैज्ञानिक-यैथार्थ दुष्टि 
ने कहलाएगी । 

अधिकाश होता यही है। मान लीजिए मै हजार रुपए मापभ्तिक खर्च की 
जिन्दगी निताता हूँ । मुझे यह जिन्दगी चुभती है, क्योकि इस दिल्‍लो में दो- 
तीन-चार पाच हजार रुपया महीने के मयार पर भी जीने वाले लोग हे। मैं 
अपने को क्षोपित अनुभव करता हूँ, और शोषण दूर करने के शोर में शामिल 
ही जाता हुं। इसलिए दृश्य दीखता है कि सब हाकिम शोषण दूर करने के शोर 
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में शामिल हैं । वे कपट नहीं करते वल्कि सचप्रुच अनुभव करते हैं फि शोषण 
चक्र से वह बाहर नहीं हैं। मैंने केन्द्र के एक मिनिस्टर की दु ख-गाथा उसके मंह 
से सुनी है। उसे अपना वेतन काफी होना चाहिए था । फिर भी हैसियत रखनी 
पड़ती थी | परिणाम कि हर महीने उस पर कर्ज चढ़ जाता था । 

सारांश कि समाजवाद या गांधीवाद वाद के झप में दल बनाने का 
आधार देते हैं, अन्यथा वे हमारी विशेष सहायता नही करते । साम्यवादी आज 
कह सकता है कि हुकूमत गांधीवादी है, क्योंकि मंत्री अधिकतर गांधी टोपी 
लगाते हैं । इसलिए उस साम्यवादी को यह लग सकता है कि गांधीवाद शोषण 
को दूर तो करता हो नही, बल्कि भावना का छेप देकर उसे और कायम करता 
है । खहर अर्थात्‌ शोपण । 

साम्यवादी अगर ऐसा कढ़े ना हम उसे समझदार नहीं कहेंगे । ऐसा 
अगरः वह कहेगा तो तभी जब साम्य के बाद की उसकी नासमझी ने उसकी समझ 
को छा लिया होगा । 

असल में घट-बड़पन और छुट-बढ़पन तो रहने वाला है । रूस में स्टालिन 
की हाज़िरी में अगर एक से अधिक कार रहती होंगी, तो क्या जब तक उस 
देश में हर ऐरे-गरे के पास कार न हो तो क्‍या हम यह कहें कि वहाँ वैषम्य 
का वाद है ओर साम्य का निपेध है। साम्यवाद को यह समझने में कठिनाई 
नहीं है!ती भौर न होनी चाहिए कि भ्टालिन के पास दर्जनों कारों का सुभीता 
हो सकता था जबकि उसी देश के लाखों-करोड़ों को कार दी सवारी तक नसीब 
न हो ।ऐसा होना बड़ी बात नही है ।पर सिर्फ़ इस ऊपरी बात में से वाग्तविक्रता 
ओर यथार्थता को सीधे नही समभा जा सकता । ऐसी समझ भोली और भूल 
भरी है। यानि समस्या को झोवर-सिम्पली फा इड ' बेहद सीधा” बनाकर देखना 
गलत होगा । 

यहाँ मृफ्े प्रतीत होता है कि साम्यवाद में समाजव्यवस्था के सुधार का 
हल बैहद सीधा है । ऐसा स॑।धा जैसे गुणा-भाग का गणित । बस देर इतनी है कि 
सगठन कंसे किया जाय । और ताकत हाथ में लेकर तख्ता कंसे 
पलट दिया जाय ! फिर तो सब साधन और सब उत्पादन एक अधिकार 
में होंगे और वहाँ से सबमें यथानुपात सम वितरित कर दिये जायेगे । किसी के 
पास ज्यादा नहीं हो पाएगा । इससे स्पष्ट है कि सबके पास काफी हो जाएगा । 
अपना किसी का कुछ न होगा और सब सबका होगा । इसलिए कठिनाई न 
होगी और कमी न होगी । ओर इन दोनों अभावों के कारण, यानि तृष्णा और 
आपांधापी की वृत्ति के कारण जो दूसरी आधि-व्याधि उपज आती हैं--वे न 
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होंगी । मानव समाज देव समाज होगा और धरती स्वगें होगी । 

इस नक्शे में कही कोई चुक नही है । सिर्फ़ एक अटक है | वह यह कि 
कुछ काल के लिए समाज की सत्ता-प्रभुता के प्रतीक के रूप में एक संस्था आवदयक 
रहेगी । वह स्टेट अर्थात्‌ राज्य । यह संस्थान स्वयं में कुछ न होगा, सबहारा 
का प्रतीक भर होगा। सर्वहारा अर्थात्‌ जनता, अर्थात्‌ सभी जन, सिर्फ उन 
गिनती के लोगों को छोड़कर जो अपने को कुछ अलग और बड़ा समभते आए 
हैं और अहम्‌वादी हैं । अहम्मन्यो के लिए वह सर्वहारा की स्टेट कठोर और 
निमंम बनेगी । इस तरह अपने बाहर और अपने भीतर के तृष्णावादी, दूसरे 
शब्दों में पूंजीवादी, तत्वों के प्रति निमंम और निदुर बने रहकर यह संस्था शेष 
के प्रति अत्यन्त ममतामय होगी और समस्त विश्व में और मानव जाति में 
प्रीति का संचार करेगी । 

प्लोरेतारियन डिक्टेटरशिप फिर र2ेटलेस सोसाइटी की अवता रणा में सिर्फ 
एक बीच की मंजिल है । धीरे धीरे यह सरथा अनावश्यक हो कर स्वयमेव 
विघटित होती जायेगी । 

इस तत्वदद्दंत और कार्यक्रम के अनसार कुछ देशों की शासन-व्यवस्था 
में उलट फेर हुए । शायद यह हाल की बान समझी जाय और इतना अन्तर 
न दीले कि उस परिवतंन के परिणाय पर निर्णय के साथ कुछ कहा जा सके । 
तो भी फल सामने है, और उससे विचार के लिए सामग्री मिल सकती है । 
कुछ लोग उस फल से अनाइवस्त है और घबराते है । दूसरे कुछ उधर आशा 
ओर आकांक्षा से देखते है । 

सभी तरह के लोग़ है । इन दोनो तरह के हैं और इनसे अलग दूसरे 
भी बहुत हैं जो न उधर आकांक्षा से देखते है न भय से । बल्कि वे एक अपनी 
विशिष्ट श्रद्धा रखते हैं । राजकीय दृष्टि से अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में भारत निष्पक्ष 
देश है। दुनिया का राज-प्रकरण मुकाबिले की दो शक्तियों में बँट गया है और 
उनके बीच तनाव है। समभा जाता है कि युद्ध होगा तो इसी तनाव के टूटने 
या फट पड़ने से होगा । अत: शान्ति का प्रश्न जैसे इन दोनों महाशक्तियों के 
आपसी राजनयिक समझौते के हाथ का प्रइन बन बे ठा है । 

इस व्यवस्था में क्या तीसरा भी कुछ है ? क्‍या कहीं तीसरा अं 
हे ? तीसरी शक्ति है ? क्‍या इनसे भ्रन्यत्र कहीं कुछ संभावना है ? कोई भ्षहारा 


कुछ विचारशील मानते हैं कि नंगो शक्तियों के आपसी तनाव या बधाव के 
हाथ ही मनुष्य जाति का भविष्य नहीं हो सकता है। यह तो केवल संगठित ्त्ताएँ 
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हैं जो मानव जाति के नाम पर बोलने का अवसर पा गई हैं, अन्यथा मान- 
वात्मा का स्वर उनके साथ नहीं है। वह अंतर-व्यथा गम्भीर है, गहरे में है। वह 
सांस्कृतिक स्वर राजनीति के घमसान में सन नही पड़ता है, इसलिए वह नहीं 
है या बेकाम है, ऐसा समझना खतरे की बात होगी । राजसत्ताएँ अन्त में 
मुट्ठी भर लोगों की हो हैं, मानव-जाति असख्यक है । वे मुट्ठी भर छोग 
अलबत्त। संगठित हैं। इसलिए सब कहीं व्यवस्था, वितरण और विनाश के साधन 
उन्होंने हथिया रखे हैं। लेकिन नित्य प्रति अपने श्रम के पसीने से वस्तुओं का 
उत्पादन करने वाले श्रमीजन और प्रजाजन की इतनी अधिक बहुतायत है कि 
यदि वे जग जायें और सहयोग और आत्मानुशासन की कला सीख जायें तो 
जान पड़े कि व्यवस्थापद के हाथ में चतुराई के सित्रा कारगुजारी नही थी । 
कारीगरी तो सब उनके अपने पास है, इसलिए शक्ति का स्रोत और सूख-शान्ति 
का मार्ग भी उनके अपने अधीन ही है। तो नेष्ठिक दुष्टि उस ओर देखती है, 
अत, श्रम को प्रतिष्ठा में और श्रम के स्वेच्छित अगीकार में उसकी श्रद्धा है। 
निष्ठा के लोग उस दिशा मे तीसरे मार्ग की सम्भावना मानते है ! 

भारत का स्वतन्त्रता प्राप्ति का प्रयोग भी इतिहास मे औरों से भिन्‍न 
रहा है। सन्त-महात्मा तो सब देशों और सब कालो मे हुए है, किन्तु ऐसे राजनेता 
को इतिहास कम जानता है जो सन्‍्तोपम नीति से अपने राजपकरण को चला 
कर देश को आजादी तक ले आए हो आजादो । युद्ध के बिता और रवतपात के 
ब्रििना नही मिलतो । इस नई तरह के महात्मा राजनेता ने युद्ध भी क्या और 
रकक्‍तपात में से भी वह गुजरा । लेकिन उसकी अपनी ओर से युद्ध वह था जहाँ 
दुश्मन को प्यार किया जाता है और जो निहत्थे होकर छडा जाता है| जहां 
खन बहता है तो इस शर्तं के साथ कि दुश्मन का खून एक बूद भी नहीं गिर 
पाएगा । मनचाहा खून अपना और अपनों का खुशी से बहने दिया जाएगा। 

एकाएक गाधी का वह तरीका भावुक आदर्शवाद का मालूम होता है । 
भौद्धि" को लग सकता है कि उसमे हवेज्ञानिक विच्यर को रीढ़ नही है । वह 
आथिक और सासारिफ पर्णाप्त नही है, बल्कि आध्यात्मिक और नैतिक ज्यादा 
है। लकिनत ग्रब उस गाधीयुग के बीत जाने के बाद लगने लगा है कि महात्मा 
का करिश्मा कहकर उसको टालना जल्दी करना होगा । वह सिफफ शगुफा न 
था बल्कि उसके अन्दर कारण-कार्य-परम्परा की एक अबाध्य शखला थी। 
लोग उधर इससे अब देखने ही नही है, बल्कि अध्ययन के लिए उसमें गहरे भी 
उतर रहे है । 

गाधीशाद कहकर उसको पुकारना ठीक नही होगा । वह वाद सधी-बंघी 
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चीज है। उस कारण वह चौकस और साफ भी दीखती है। वाद दिमागी होने 
के कारण सीधी और साफ लकीरें पहने रहता है। गांधी जीवन की यथाथताए' 
गहरी थीं और गहरी हैं। वाद से वे ज्यादा है । इसीलिए किसी वाद से उसे 
बहस नही है, और हर वाद के लिए वहां स्वागत और आश्षीर्वाद है। वह जीवन 
बात पर नहीं काम पर जोर देता है । इसलिए वाद उसके लिए सब एक-से 
सही और एक-से गलत हो सकते हैं। वह विचार ज़िन्दगी के गोत से तल 
तक जाता है । इसलिए निरे बोद्धिक का उस पर स्वत्व और प्रत्यय नही जम 
पाता । 

उसमें चलने और करने पर जोर है। उसमें श्रद्धा की मांग है। इसलिए 
साध्य पर बहस कम है,साधन को सावधानी अधिक है। साधन में विग्रह है, तो 
परिणाम में संग्रह नहीं आ सकता । युद्ध में से शान्ति नही आ सकती । स्टेट 
की शरण जाने से और उस पर मानथ की बछि देते चले जाने से स्टटलेस 
सोसाइटी नहीं आ सकती । यहा यह सीधा सच सद, के लिए समझ रखने को 
कह दिया जाता है | इसमें विशेष झमेला गही है और यह आम आदमी की 
बात है | बुद्धि झमेला रचती है, लेकिन आम किसान सहज ”'उडा से जानता 
है कि बोया जो जाता है फल मे वही आता है। आरम्भ स्वय से है और पर के प्रति 
है, इस स्व-पर की समजसता में से ही समाज बनता है। स्व-त्व-से और पर 
के प्रतित्व से स्वतन्त्र होकर कोई समाज की कल्पना नहीं बनती । इसलिए 
समाज का बाद स्व के संस्कार ओर भान-प्रेरणा की शुद्धि से अलग होकर एक 
ब्यथंवाद का जंजाल ही हो जात। है। 

यहा तक तो बात पुरातन अध्यात्मवाद और निवृत्ति-वाद से मिलती- 
जुलती लगेगी, जिसको सब लोग बानते है। धामिक लोग उसको लेकर बंठे 
शहूँ हैं और अपने लिए सुख स॒विधा जटाकर शेष के दैन्य-दारिद्रथ के प्रति 
विभृख बने रहे है| लेकिन गांधी की आत्म-शुद्धि किसी एकान्त में नही सिद्ध 
हुई थी । ईश्वराराधना के उपकरण, मारा-कण्ठी, से अधिक ग्राग्रह उनका चर्खे पर 
रहा । चर्खा जिससे रई का सूत बनता है, जिससे फिर कपड़ा बुदता है । यानि 
अजपन-मतन नही जो अपने आप में रहकर सम्पूर्ण हो जाता है, ब्रल्कि कमं-श्रम 
जिसमे दूसरे के साथ रिहता बनता है। बस्तुओं के उत्पादन, वितरण और भादान- 
प्रदान में योग जिनसे सामाजिक सम्बन्ध बनते हैं और उनके सर्मठन का निर्णय 
होता है। गांधी का अध्यात्म उस सबसे दूर नहीं रहा । मानो मानव-सम्बन्धों 
का यह क्षेत्र था जहाँ उनकी अर्थनीति और राजनीति, धर्मनीति श्रौर समाज- 
नीति अभिन्‍न अखंड भाव में रची जाती रही । 
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अर्थात्‌ प्रदन परस्पर सम्बन्धों का है। सम्बन्धों की स्वच्छता हूंदय से 
निरपेक्ष होनेवाली नहीं है, न सर्वंथा वह वस्तु से निरपेक्ष ही हो सकती है । 
यानि आदर्श समाज की अथ-रचना ऐसी होगी कि जहां उत्पादन में भी प्रीति 
होगी और उत्पन्न वस्तु के विनिमय की प्रणालियों में भी मानव-प्रीति का 
सचररण होगा। मानव से अन्यत्र कही यन्त्र में अथवा तन्त्र में जीवन का अथवा 
शवित का केन्द्र हो जाने से मानव क्षीण होगा, उसके आपसी सम्बन्ध तिक्त 
और विक॒त बनेंगे । उत्पादन के प्रभुत और वहद्‌ हो जाने से सुख शान्ति का 
संबंध नहीं है। वह तो सम्बन्धों की स्वच्छता और आत्मीयता पर निर्भर है | 

अपने बीज वस्तु सम्बन्धी अभाव को देखकर सहसा जोड़-बाकी की सीधी 
अंक गणना हमें य[द आती है | इसी हृदय-निरपेक्ष तन्त्र-श्रद्धा से लोगों ने माना 
कि कल के ज्ञार से जो जल्दी और बहुत सा माल पैदा हो जाता है, सो उससे 
सख भी ढेर इकट्ठा हो जायगा । वात भू5 नही है और बाजारों में तरह-तरह 
का माल अटा पड़ा है । पर कलरू-का रखानों में पूजा और महनत डालने वाले 
दोनों वर्गों में बराबरी नहीं है और सहानुभूति नहीं है। ये मानव-निरपेक्ष 
आर्थिक सम्बन्ध समाज को स्वस्थ्य "और सखी कंसे बनने दे सकते थे । वैसे 
उद्योगवाद ने सम्पन्त तो शायद बनाया, लेकिन भभतर से उतना ही विपन्न 
भी बना डाला | 

गांधी के उस भारतीय प्रथोग की तरफ दुनिया की आंख है । विचारक 
ठहरे हैं और टटोल रहे हैं । उनको लगता है कि यहाँ कुछ मूलभूत जीवन- 
नीति है, जिसमें से उज्बल भविय का मार्ग मिल सकता है । यहां उन्हें जीवन 
के उन मूल्यों का आभास मिलता है जो टिक्राऊ हैं और व्यापक है । वे बुद्धि 
से घड़ लिए गए नहीं है, प्राणाहुति में से परखे गए हैं । 

गांधी ने गरीब की तरफ निगाह की और उसको दरिद्र-नारायण कहा । 
साम्यवाद की निषाह भी मजूर और श्रमिक्र पर है। पूजी का बटो रना या पूंजी 
को सिर चढ़ाना दोनो ही को अमान्य है । इत्यादि समताओं से दोनों को एक 
देखना ठीक न होगा । एक सांस्कृतिक और संग्रह्मत्मक है दूसरा राजनीतिक 
और विग्रहात्मक है। 

साम्ण्वाद आंकिक और बौद्धिक-वेज्ञानिक विचारणा का फल है । इससे 
बह निर्वेयक्तिक और तान्तरिक हो जाता है। उसमें गानों जीवन का और समाज 
दा भार-केन्द्र मानव से हटकर सत्ता में आ जाता है। मानव सम्बन्धों के लिए 
स्वेच्छित और सहृदव बनने का वहां कम अवकाश बचता है। बे मानों तन्त्र की 
अपेक्षा से सधे हुए रहते हैं | साम्यवाद में साम्य का बहुत ध्यान है, इतरा कि प्रेम 
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के वतेन के लिए अंवकाश नहीं है। प्रेम साम्य चाहकर नही रह जाता । वह सदां 
दूसरे को बड़ा और अपने को छोदा रखकर हृताथे होना जानता है । 

गांधो का तरीका यह दूसरा रहा । वह प्रेम का था । निरे साम्य पर 
उसे सनन्‍्तोष न था गरीब से गरीब को अपने से बडा और अपने को गरीब से 
गरीब के समरक्ष पाने के लिए मानों वह प्रेम छटपटाता रहता था । यही उसकी 
ग्राष्ण त्मिकतः थी । अर्थात्‌ दरिद्र जो है नारायण है | दयनीय वह नही है, हम 
है जो कि उसके भाग पर जीकर अपने को अमीर समझ बेठे हैं। पाप हमारा 
है, फल वट भोग रहा है ! इस दोहरे पाप का प्रयाश्वित करने के लिए हमें 
उसे उसका प्राप्य देना है । इस तरह गाधी-नीति केन्द्र को मानव से स्थानान्त- 
रित नही होने देती और किसी भी हालत में मन्त्र को अथवा तनन्‍त्र को इतना 
महत्व नही मिलने देती कि मानव उसकी ओट में पड जाय । तदनुसार उसकी 
अर्थनीति भी मानव्रनिष्ठ है, अक-प्रधान नही है । उसका समस्त विवरण हृदय 
से स्वतत्र नही हैं और सहानुभूति से सम्पुक्त है । इससे वह मात्र बौद्धिक नहीं 
हैं, प्रत्युत सयुवत और जीवन से तद्गत है । अर्थात्‌ उस विचार का कोई बस 
पण्डित नही हो सकता, न भावुक उपासक भर हो सकता हूँ । कोई भा छब्दाचार्य 
उसका दावेदार नही बन राकता । हर एक के लिए वह सुलभ है, और उसके 
अभ्यास और प्रयोग से अलग कोई उसका स्वतत्र शास्त्र नही हैं। परिणामतः कोई 
उसका अनुयायी या अनुगत नही हो सकता । सब स्वतत्र आर स्वाधीन भाव 
से उसके प्रयोकक्‍ता ही हो सकते है । 

प्रश्न आज व्यक्ति ओर समाज का है । फिर समाज और राज का हैं । 
इन सबके स्वच्छ और समीज़ीन सरबन्धों वा हैं। जान एड्ता है कि साम्यवाद 
का शास्त्र इस समूचे प्रइन को नहीं छूता और नही खाठता । वह एक पन्‍्थ यी 
भाति हैं जो अपने को इतना सही जानता हैँ कि उसी कारण दहन्द्र उपजाए 
बिना नहीं रहता है| वह रेखायित हो रहता हें--कि रेखा के अन्टर तो सच 
हैं, बाहर सब भूठ हैं। इस प्रकार एक गहरा और तिकन द्वित्व उससे पेदा हा 
रहता हैं और अब दुनिया का उससे काम नहीं चल सकता । कारण, दुनिया 
बहुत निकट हो आई है । लोग आसपास आरा गए है ओर ऐक+ से क्रम अब कुछ 
उन्हें नहीं रोक सकता । इन्द्र और द्विव से झ्रागे साम्यवाद स्वथ नहीं देख्ेन।, 
न देखने की अनुमति देता हैं । गाधी की आँख अखण्ड ऐक्य पर थी । /इ सी 
को राम का नाम देकर वह जीवन के हर क्षण भजता रहा । राम जो राब में 
रम रहा हैं। उसो परमैकय में श्रद्धा गाड़कर उसने कहा कि सत्प पर कितना ही 
भ्राग्रही रहूं, उसके लिए मर भी जाऊ पर उस सत्य से कोई बाहर नहीं है । 
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इसलिए अहिसा से में डिग नहीं सकता । संत्र मुझे आत्मौय है । इससे मैं चाहे 
मरू और गिरूं, किसी और को मरने नही द्‌ गा, गिरने नहीं दू गा। | 

इस श्रद्धा और वृत्ति की दृष्वि पे साम्यवाद और गांधीवाद में, यदि 
बाद कहने की भूल की जाय तो, मुझे मूल का मिलन नहीं दीखता । थों देखें 
तो गांधीवाद मिलन-वाद ही है। फिर चाहे साम्यवाद कितना भी विग्रहव।द क्‍यों 


नहो ! 
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गांधी, नेहरू और हम 


नेहरू अब नही रहे । सन १६४७ से अब तक के काल को नेहहरू-युग 
कहा जा सकता है। आरम्भ उसका उस भारत से हुआ जिसमे से पाकिस्तान 
कटकर अलग हो चुका था। भारत का कटा-बटा स्वराज्य तब आया ही था । 
गाधीजी राजनीतिक क्षेत्र से मानो विचारपूर्वक हट चुके थे । बटवारे के कारण 
से हिन्द और मुरिलम सज्ञाओों के बीच जो गहरा घाव बन आया था व 
उप्ते उपचार में लग गये थे । असल में यह काम उस बुनियाद का था जहाँ 
से स्वय राजनीति को आधार मिलता है । खासकर अगर राजनीति को मानव 
नीति से स्वतन्त्र न रहना हो, युद्ध की विवशता से उसे उत्तीर्ण होना हो, तो 
वह बनियादी काम प्रथम महत्व का हो जाता है। कहना चाहिए कि इस कटे- 
फटे स्वराज्य के दुर्थोग दे क्षण से ही गाधी जी उस स्व्रराज्य को सच्चा, संयुक्त 
और सम्पूर्ण बनाने के जड के काम में जुट गये थे । यर शक्ति की राजनीति 
से दूर हटा हआ काम मालम होता था और स्वराज्य का जश्न अगर धम- 
धाम से दिल्‍ली में मनाया जा रहा था तो उस वक्‍त गार्ध,जी पांव पैदल दूर 
नोअप्खाली के वीराने मे घृम रहे थे । हकुमते रो भले हो गयी हो, हिन्दू और 
मस्लिम ने नाम पर हृदय दो नही हुए है और नही हो पायेगे इस अपने दावे 
को सच्चा करने में वे लग गये थ । 

गाधीजी के बाद वह काम छूट गया और घसम्‌ ४७ से ६४ तक क 
नेहरू युग गाधी जी के छूटे हुए अबूरे काम को आगे नही ले जा सका । वैसे 
वह मुख्यता से रहा उस समस्या से ही व्यस्त और त्रस्त । नेहरू के मन में 
हिन्दू-पुस्लिम का कोई भेद ने था । उनके लिए यह आन की बात थी कि 
भारत देश और भारतीय शासन धर्मे-निरपेक्ष रहेगा, मुस्लिमो।फका किसी भी 
लिहाज से यहाँ हिन्दू से दोग्म स्थान ने होगा । लकित कार्रेस विभाजन मान 
चुकी थी और नेहरू विभकत राष्टु के प्रधान मन्‍नी बने हुए थे | इस तरह वह 
पाकिस्तान के लोकमत या उसकी शासन-नीति पर किसी प्रकार का प्रभाव 
डालने मे माती असमर्थ हो गये थे। भारतीय स्वराज्य के सभमह वर्षों का यह 
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नेहरू थग उस प्रश्न से परिणामत निरन्तर इस प्रकार आत्रान्त बना रहा कि 
विरमे के रूप मे वही प्रइन आने वाले उत्तराधिका'रखों के समक्ष भी दीवार 
की तरह अडा खडा दिखाई देगा। प्र्वी बगाछ से लगावार आग जाने वाले 
विस्थापितों का सवाल है, इधर कदर्म।र का सवार भी खासकर शेख अब्दुल्ला 
साहब के बाहर आने पर दहकृते अगारे के मानिन्दर तन गया है। दो अलग 
कौमो के रूप मे हिन्दू और मुस्लिम को न तो गाधी जी दे माना था, न नेहरू 
के मन ने एक पल के रिए इसे स्वीकार किया। लॉकन नेहरू विनाजन के 
अद्भ थे जबकि गाधीजी ने अपने को विनक्त नटी होने दिया था न किसी 
विभक्तता के साथ अपने का जुड़ने दिया था । दूसरे झब्दा मे हिन्दू मुस्लिम- 
ऐक्य गाधी जी के लिए सत्य और वास्तव्य बना रहा | नेररू ते साथ उससे 
उलटा हुआ । सकट बन कर यह हिन्दू-मस्लिम प्रइत उन पर छाया रहा, उनको 
घेरे रहा और उनके सारे चिन्तन और कम को चुनोती देता रहा । 
हू मूलभूत अन्तर है और इसको पहचानद को जरूरत है । गाधीजी 

नीति और नैतिकता की भमिका से इस प्रघत की ओर बढते थे भौर इसलिए 
उस सम्बन्ध में उनका अधिकार अक्षुण्ण जौर अखण्ड रटता था । नेहरू की 
भूमिका राजनीतिक हो जाती थी और उसमे अह शवित का, चाहे अनचाहे ही हो, 
मेल हो जाता यथा। उससे प्रशनन उलझता था और उममे पेच पड जाते थे । 
हृदय की भूमिका रह नहीं जाती थी और सवाल ज स्मताओं क्री सतह पर 
उतर आता था । हृदय-परिवतंत को जगह कुछ हारजीत का वातायरण बनता 
था और परिणाम मे तनाव होता था । 

नेहरू अपने जीवन के आरम्भ से ही गाधी जी के प्रभाव मे आ गये ये । 
उन्ही से उन्होंने सायंजनिक प्रद्मत्ति वी शिक्षा और दीक्षा पाई । उनके सन पर 
गहरा प्रभाव पडा गाधी जी के अनोखे व्यवितत्व ओर चरित्र का। लेक्नि गाधी 
के ईश्वर का, प्राथंना को और उनका धर्मं-चितना का स्थान वहा नहीं बन 
सका । मस्तिष्क को था सस्कार उतना बिलायनी शिक्षा दीक्षा ने दिया या 
वह किसी तरह धुल नही सक्रा । फिर भी उससे एकदम शिन्‍न प्रकार का 
आद्शवाद गांवी के सम्पर्क के कारण उनमे घर बर बैठा । नैतिक मूल्यों की 
आस्था और जावश्यकता के बारे मे वहरू उस तरह उदासीन फिर नहीं रह 
सकते ये और न ही रहे कि जितने पश्चिम के राजनेता रह जाते है | किन्तु 
यह हृदय का प्ररत या, मरितरक यो जो ससकार परद्चिम से मिला वह तो 
रहता ही चला गया । 

इन परम्पर विपरीत दृत्तियों के साम्य और वेषम्य के परिणामस्वरूप 
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नेहरू युग ने अपना निर्माण पाया । देश ने तरक्की की और कई बाँध और 
कारखाने ऐसे खडे हुए कि एशिया में उनका सानी नहीं है | वेशानिक और 
यांत्रिक प्रगति में वह एशिया में सबसे आगे आ गया । जापान का यदि अप- 
वाद हो तो हो, किन्तु उसकी औद्योगिक प्रगति का आरम्भ आधी सदी से भी 
अधिक पहले हो चुका था। इस सब प्रगति की दिशा में गांधी-विचार नहीं 
जा सकता था | यह विशेषता थी तो नेहरू नीति की विशेषता थी कि इस 
सक्षिप्त काल में देश आथिक और ओद्योगिक दृष्टि से एकदम पिछड़ी हुई 
अवस्था से मानो औद्योगिक प्रतिस्पर्डा के क्षेत्र में आ गया | उसकी अन्‍्तर्रा- 
ध्टीय साख बढ़ी। अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्रों और प्रद्ृत्तियों में उसने अधिकारपूर्ण 
योग दिया और भाग लिया। 

लेकिन दूसरी और नये प्रश्न भी पैदा होते चले गये । भारत हिमालय 
और तिब्बत से सुरक्षित था । लेकिन तिब्बत बीच में से एकाएक खत्म हो गया 
और हिमालय सुरक्षा के बजाय संकट का चिन्ह बन गया। पाकिस्तान की 
बोर से उठने वाले सवाल बढ़ते ही चले गये | चीजों की कीमतें बढ़ी और 
दस से बीस गुनी तक पहुंच गयी । अमीर-गरीब के बीच की खाई बेहद चोड़ी 
हो गई । शहरों में आलीशान मकान बने और गाँव उजड़ते चले गये । रोज- 
गार बढ़े, उससे ज्यादा बेरोजगारी बढ़ गयी । सरकारी मुलाजिमों की तादाद 
कई गुनी होती गयी और इन्तजाम कई गुना ढीला होता चला गया । रुपये 
का चलन तेज हुआ झौर उसी परिणाम में भ्रष्टाचार बढ़ा | राजनीतिक दल 
उतने ही सिद्धान्तहहीन और चरित्रहीन बनते गये कि जितने वे चुनाव द्वारा 
हवित हथियाने से संलग्न हुए। 

नेहरु-युग इन दोनों प्रकार की गतियों में सबसे विशिष्ठ माना जाएगा। 
मानना यह भी होगा कि नेहरू के व्यक्तित्व की और नेतृत्व की ही यह प्रतिच्छाया 
थी । निसंदेह अत्यन्त कमेंठ और प्रखर वह व्यक्ति था। दिल से उदार, उतना 
ही दिमाग से सम्पन्न । लेकिन जैसे दिल और दिमाग के बीच कहीं कोई कड़ी 
अन-जुड़ी रह गयी हो। उनकी उदारता और सहृदयता का लाभ बांहर के मित्र 
ने ही नहीं उठाया, बल्कि देश के भीतर के 'मित्रों' ने भी पूरा-पूढ्रा उठाया | 
अपने काम में वे चौकस थे और अपने को ज़रा भी आराम नहीं देतें थे, लेकिन 
अपनी उदारता में दोष पर दुलंक्ष अवदय कर जाते थे । जोर डालकर या 
आजिड्ी जताकर लाखों करोड़ों की रकम उनसे मंजूर करा ली जा सकती थी । 
वे सदा स्वयं सुभीते की स्थिति में रहे थे, इसलिए सम्पन्न और सृविधापूर्ण 
स्थिति का वर्ग उनके मन के निकट हो सकता था। चुनाने सामाजिक शालीन- 
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ता का मूल्य उनसे बढ़ा और सीधी-सादी सादगी की कीमत किसी कदर घटी । 
मूल्य चरित्र से हटकर चतुराई पर आ गये और अतरग से बहिरग की अधिक 
पृछ होने लगी । 

ऐसा लगता है कि कर्म और स्वप्न की एकतानता गांधी नेहरू 
को नही दे पाये | परिणाम यह हुग्रा कि नेड्रू-युग में काम-धाम खूब हुआ, 
जीवन मे वेग आया और एक पर एक आनेवाली पचवर्षीय योजनाओं में 
उत्पादन बढा और निर्यात बढ़ा । लेकिन इस सब सफलता के साथ-साथ ऐसा 
भी लगा जैसे कि अपने स्वप्न से देश दूर होता जा रहा है डेपोक़ेसी है, 
सोशल्िजम भी हो रहा है । डेमोक्रेटीक भोशलिजम की तरफ निरचय ही बढ़ा 
जा रहा है। पर रामराज्य कहा है ? क्‍या वह कही आस-पास दीखता है ? 
निश्चय ही तरक्की है और सबको मानना पड़ता है। पर जाने मन में यह सवाल 
बना रहता है कि यह तरक्‍्क्रो है तो उसक्री दिशा कया है ? लक्ष्य क्या है ? 
तरक्की जो की जा रही है वह आखिर क्या पाने के लिए ? 

और ठीक यही चीज थी जो लगता है अन्त की ओर खुद नेहरू में 
चुभन देकर उठने लग गयी थी। रह-रहकर उन्हे नैतिक मूल्यों की और उन पर 
बल देने की आवश्यकता की याद आती रही । लेकिन नेतिक के समक्ष आर्थिक 
का जो वेग उन्होंने खोल दिया था मानो उसमें फुरसत नही मिल पाती थी। 
और बहाव जो खुल ही गया था वह अपनी बाढ़ में सब कुछ को डुबोता हुआ बढ़ता 
चला जा रहा था । आशा होती थी कि प्रधानमत्री नेहरू में क्या कभी नेता 
नेहरू जागेगा ? उस प्रवाह को मूल से पकड़कर उसे नया मोड़, नयी दिल्षा दे 
सकेगा ? संशय नहीं कि उस मोड़ की आवश्यकता थी जिससे लक्ष्य स्पन्न हो 
और प्रवृत्तियों की विविधता में दिशा की एकता आए। दिल और दिमाग दो 
तरफ न चलें, बल्कि दोनों आत्मा की एक आवाज़ को सुनें और दोनों तद्गत 
होकर चलना स्वीकार कर । 

किन्तु नेहरू अपना योग पूर्रा कर गए । निशचय ही ऐतिहासिक उनका 
काम था और जिन संकटों ओर परिस्थितियों से उन्हें सामना लेना पड़ा उनमें 
कोई भी दूसरा व्यक्ति टूट जा सकता था । नेहरू की पारदर्शी निर्मेशता और 
निःस्वार्थता थी कि वह देक्ष की नाव को उन सब भेवरों में से पार खेते ले 
आये । इतिहास के कम ही ऐसे नायक पुरुष होंगे जिनको इतनी कठिन परीक्षा 
में से तिरना पड़ा हो । घर की समस्याएं कम न थीं, दूसरा कोई होता तो 
उनमें घिर जाता । नेहरु की दृष्ठि पार देखती रही और प्रशासन में घिर कर 
भी कविता उनमें मनन्‍्द नहीं हुईं । उनकी वसीयत कविता ही नही तो और क्‍या 
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है ? उसमे कहीं भी लछोकाकांक्षा की झलक नहीं है. अपने को भविष्य में अमर 
कर जाने की लालसा नही है। उसी में न सख्त ताकीद है कि उनका अवशेष 
कुछ शेष न छोड़ा जाय. उनकी आखरी राख को भारत के खेतों में बिखेर 
दिया जाय कि उसकी मिट्टी में रचकर और सिचकर वह यहां की हरियाली 
में खिलि और महके ! “““यह बहुत विरल सयोग है। राजनेता उद्दाम होता है । 
प्रेम से अधिक उसमें प्रतिस्पर्दा का बल होता है । वह धरती पर प्रभुता 
का भोग करता है और समय के आग्राम के लिए मानो खो जाता है। कारण, 
काल को चनोती देता हुमा जो जता रहता है वह तो प्रेम है । प्रेम की वाणी, 
प्रेम की कृति | शेष तो नथ्वर है और क्षण के साथ खो जाता है। नेहरू राज- 
नेताओं में अपवाद है। प्रेम का स्वर उनमें सर्वथा मन्द या मूछित नही हुआ 
और उनकी रचानाओं में से उसकी मीठी महक मिले बिना नहीं रहती । रोज 
के झगड़े-झमेलों के पार नेहरू की निगाह वहां रही, जहः से कोई या कुछ उसे 
नहीं फेर सका, कि जहां मानव-जाति एक होगी और मनुष्य सब एक-दूसरे 
के लिए होगे । कोई किसी के लिए खतरा नही रहेगा, बल्कि हर हरेक के लिए 
झ्राइवासन बनेगा । 

भारत के तमाम इतिहास में इतने विश्याल प्रदेण पर व्यवस्थित शासन 
करने वाले नेहरू के अलावा दो महापुरुषों के ही नाम भाते हैं । एक अशोक, 
दूसरे अकबर । क््तु ये दोनों ही सम्राद थे | नेहरू वह है जिन्‍्होने सम्राट 
बनने से इन्कार कर दिया । वह आगम्रहपूवंक अन्त तके एक इन्सान, सामान्य 
इन्सान की हैसियत” में अपन को बनाये रहे । 

उनका सानी दूसरा नही मिलेगा । वया देक्ष में, क्या देश से बाहर । 
जसे कि उन परिस्थितियों की समता ओर तुलना भी कही और नही मिल सकेगी। 
लेकिन जो आता है वह जाता है और पीछे की पीढियों पर अपना भार और 
आभार छोड जाता है। भारत ने गांधी को पाया, जिनके नेतृत्व में उसने ऐसी 
अनोखी पद्धति से स्वराज्य प्राप्त किया कि सारा मानव-इतिहास उससे जग- 
मगाता रहेगा । भारत रदनंत्र होकर ब्रिटेव का मित्र बना जौ अब तक के 
इतिहास के क्रम को देखते सर्वंथा अनहोनी घटना थी । स्वतंत्र भौरत की ओर 
से विश्व को नेहरू गाधीजी की ही देन थे। आद्यय यह नही कि वह गांधीजी की 
अनुकृति थे-- उस रूप में वह सर्वेथा मौलिक और स्वतत्न व्यक्तित्व थे । किन्तु 
गांधीजी की भाति उनका लक्ष्य और उनका अन्त.स्वभाव विश्वजुनीन था और 
दोनों का प्रभाव विश्वशान्ति की दिशा में उपयुक्त हुआ । इस विशिष्लन परम्परा 
की थाती अब आयी है उस कांग्रेस-संस्था पर कि जिसके द्वारा इन दोनों 
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विभृति-पुरुषों ने काम किया । यैँहँ सबके लिए विश्मय और संतोष की बात 
हुई है कि कांग्रेस ने एक-मत से अपने नेता का निर्वाचन किया है । यदि इसी 
कुशलता और उदारता का परिचय कांग्रेस ने अन्तर्दलीय क्षेत्र में दिया तो देश 
मे उस भावात्मक एकता का बीज पड़ सकेगा जिसकी बहुत आवश्यकता है। 
दलीय लोकतंत्र ही लोकतंत्र का अतिम स्वरूप नहीं है, उसमें विकास की' ग्रुजा- 
इश है। विकासपूर्वंक हम निर्दलीय लोकतंत्र तक भी पहुंच सकते हैं । ऐसा 
कुछ यदि भारतवर्ष सम्भव करके दिखा सका तो गांधीजी से आरम्भ हुई 
परम्परा सफल हुई मानी जायगी । आशा रखनी चाहिए कि कांग्रेस के मति- 
मान बन्धु उस ऊंचाई को कल्पना में लाने में समर्थ हो सकेंगे । तभी अपने इन 
उल्लेखनीय पूर्वजों के प्रति उन्हें उऋणता मिली मानी जायगी। । 
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गांधोबाद का मविष्य 


आपके विशेषॉक के लिए कुछ छिखने की आपकी आज्ञा पर, अच रज है, 
मैं क्या छिखूं ? आपकी प्रस्ताबित' लेख-सूची में एक शोषंक है : गाँधीवाद 
का भविष्य | इस विषय पर जब तब मेरे मन में विचार उठते रहे हैं। सोचता 
हैं, उनको ही यहां स्वरूप देने का यत्न करू । 

एक बात स्पष्ठ है। जब तक गांधी हैं तब तक गाधीवाद शब्द ही मिथ्या 
है। गांधी इतने अधिक सजीव और विकासशील हैं कि वह अपने समूचेपन में 
क्या हैं, यह प्री तरह बांधकर नही कहा जा सकता । वह अपने जीवनकाल 
में किसी गांधीवाद को प्रारम्भ नही होने देंगे । गांधीवाद के मानी ही होते हैं कि 
गांधी ज्षास्त्र की भांति ज्ञेग और ज्ञात है । ज्ञात ही नही, बल्कि वह ज्यामिति- 
प्रतिपाद्य की भांति सुनिइचित और रेखा-बद्ध हैं। लेकिन जो रेखा-बद्ध है, वह 
और कुछ भी चाहे हो गांधी वह बिल्कुल नहीं है । 

गांधी अपने पैर के नीचे जरा भी घास उगने नही देगे । वह अपने प्र/त 
इतने झ्रधिक सच्चे और इतने अधिक सावधान हैं कि व्यास्याकार का कोई 
घेरा अपने चारों ओर वह नही वंधने देंगे । वह शुद्ध च॑तन्य स्वरूप है, विधाना- 
धीन और नियत नही है । 

ठीक इसी से प्रश्व होता है कि जब गाधी न होगे तब भविष्य उनकी 
वाणी और जनके चरित को लेकर कंसे वर्तन करेगा ? क्‍या गाधी को 
लेकर कोई वाद बनेगा, या कि पंथ या धर्म ब-गा ? भाँधी को लेबर 
भविष्य क्या कुछ करेगा यह बड़ा गम्भीर प्रइन है, अर यह प्रश्न आज के चिन्तक 
के लिए अनिवायय भी है। ओज दिन गाँधी का प्रभाव इतना गहरा और इतना 
विस्तृत हैं कि यह असंभव है कि गाँधी नाम की प्रेरणा भ्रभी चुक जाय और भावी 
इतिहास को प्रभावित न करे। मेरी तो धारणा हूँ कि भारतवर्ष के ही नहीं, 
प्रत्युत मानवता के आगामी इतिहास में गाँधो के नाम का बड़ा भाग होगा । 

पर वह कया होगा ? ह 

यहाँ एक और बात साफ दीखती है। गाँधी का अनुयायी स्वयं गांधी 
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नहीं है । बह स्वयं में गांधी नहीं होगा | इसलिये गाँधी के व्यव्त्त्व की , 
लचघक', उस व्यक्तित्व की विविधता और सम्पूर्णता उसमें नहीं होगी । ग्राँधी 
अहिसक है, अनुधाग्री अहिसावादी होगा । वह किसी कदर कट्टर होगा । वह 
गाँधी क्री भांति सत्य का झोधक इतना नहीं जितन्ना कि माषे हुए सत्य का 
रक्षक होगा। सत्य उसके लिये एक उम्रलब्धि ओर अन्तिम साध्य ही नहीं होगा 
प्रत्युत उच्तके ्रिकट वह एक संपत्ति, एक स्वत्व भी होगा । 

गाँधी के जीवन में एक महा-समन्वव्य की अभिव्यकित हो रही है । वह भ्रक्त 
है, पर कूट राजनीतिज्ञ भी है। महात्मा है, संसारी भी कम नही है। आदरक्षो- 
पासक है, पर व्यवहार में क्रिसी से क्रम विज्नक्षण वही है । समन्वय की यह शक्ति 
गाँधी के बाद धीमे-धीमे कम देखी ज!यबी । परिणाम यह होगा कि गाँधीवाद 
आादश अधिक और कोकतमन्त्रोपयोमी एव आवश्यक कम रह जायगा। ग्रानी गाँधी 
की अबप्रस्थिति में छोक-नेत॒त्व ब्रॉधीवादियों के हाथ न रहेगा । माँधीवाद एक 
प्रकार की पवित्रता और सात्विकत का बोधक होगा । उपत्तकी प्रब्ूता ओर 
तेजस्विता कम हो जायगी । ऐसी परिस्थिति उत्पन्न होने पर लोक-कर्म की 
प्रगति भौर गाधीवाद इन दोनों में एक प्रकार की रगड़ अवश्यम्भाबी है। उनमें 
संघर्ष होग्रा । कोक-कर्म गाँश्रीढ़ाद को ललकारेगा, दुतकारेगा । सपर्ष जोर 
का होगा । 

ऐसे समय मुझ को स्पन्च दीखता है कि गाधीवाद प्रगति की राह में 
रोडा समझा जाने लगेगा । आशय है कि लोकनायकों और लोकनेताओं का 
वर्ग अयने कामों में गाधीवाद को क्रमश” एक भारी अड़चन के रूप मे देखने, 
लगेगा । मेरी धारणा है कि सामने से गाधी के अस्तित्व के लोप हो जाने के " 
बाद कोई पन्द्रह-बीस वर्षों में ही स्थिति इस अवस्था को पहुँच जायगी। 
गाधीवाद को चुनौती मिलेगी और उसे चुनौती स्वीकार करनी पड़ेगी । 

मेरे मन में यह प्रतीति पत्थर को भाति पक्‍की होती जाती है कि जल्दी ही 
समय आयगा जब कुछ गाधीवादियो को शहीद बनना पड़ेगा। वे समाजतन्त्र 
के प्रति विद्रोही करार दिये जावेगे और उनको दण्डित किया जायगा। वह 
समय गांधीवाद की परीक्षा का होगा । इसी के साथ यह विश्वास मुझे है कि कुछ 
ग़ांधीवादी निकलेंगे जो कच्चे साबित नहीं होंगे और श्रपनी टेक पर डटे 
रहेगे । 

गांधीवाद के परीक्षण का यह काल कितने दिन चलेगा, यह कहना 
कठिन है । परीक्षा तीखी होगी । पर गांधी का नाम जिन तत्वों का बोधक है 
वे तत्व हारेंगे भी नहीं। कसौटी पर वे खरे उतरेंगे और ज्यों-ज्यों दमन बढ़ेगा 
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माँधीवाद की लपटें वेसे ही वैसे फैलेंगी । मेरी प्रपती धारणा है कि वह विश्व 
के इतिहास में एक नया युगारंभ होगा । दो संस्कृतियों का तब अन्तिम संघर्ष 
होगा । एक आध्यात्मिक, दूसरी भौतिक । गांधीवाद इस समय वाद नहीं रहेगा, 
यह प्वमें हो जायगा । यह उस समय एक ऐसा जबरदंस्‍्त सजीव स्वप्न होगा 
कि समस्त मानवता उसको लेकर मुक्ति की चाह में हुंकार मरने रूगेगी। उसकी 
गरज को और उसकी रो को रोकना असम्भव होगा । इस्लाम और ईसा इयत 
के प्रारम्भिक फंलाव में जो ह्य गुजरे हैं, उनसे भी महान्‌ दृदय विश्व 
के भावी इतिहास में गांधीवाद को लेकर घटित होंगे । 

लेकिन ध्यान रहे, गांधी इस समय तक अपने आप में एक ध्यवित 
अथवा चरित नहीं रहेगा, प्रत्युत सम्पूर्ण त: वह एक स्वप्न, एक ५४४०7 हो 
जायगा । उस पर कोई दो व्यक्ति एकमत न होंगे । और एक बार जब गांधी- 
बाद गांधी-धर्म बन कर विश्व विज्यय करता दीखेगा, तब उसमें भेद-विभेद भौर 
सम्प्रदाय-आम्नाय बन चलेंगे । यानी वह होगा जो धर्मों के इतिहास में होता 
गाया है| 

गांधीवाद के भविष्य को लेकर जो चित्र मेरी कल्पना में उठ हैं, मैंने 
ऊपर दे दिये है । मुफे उनमें असंगति तनिक भी नहीं दीखती, बल्कि एक 
प्रकार की अवध्यंभाविता ही दीखती है । 
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अप रिप्रह और ट्रस्टीडिप 


एक भाई ने अपरिग्रह की बाव को उठाया। कहा कि संस्था के लिए 
भी धर्म अपरिग्रह क्यो न हो ? व्यक्ति के पास बचा हुआ धन नही चाहिए, 
तो संस्था के पास ही कोष क्यो चाहिए ? महीने के खर्च से ज्यादा होना ही 
गलत । उपयोगी और प्रिय बनकर जो जीग्रेगा उसे साधन की भी चिन्ता न 
रहेगी । संस्था के लिए इस नीति में अपवाद नहीं हो सकता | आगे से हम 
वर्ष की प्राप्ति को वर्ष मे ही खर्च कर देने का विचार रखते है, कुछ बचा नही 
छोडना चाहते । इसमे हमारी श्रद्धा की परीक्षा होगी और जडता को जमने 
का अवकाश न रहेगा । 

यह भाई सांस्थानिक है और उनकी बात मुझे अच्छी लगी । पर 
निर्चिन्तता मुझे नही हुई। पूछा, देखिये आप शाला चलाना चाहते है । 
उसके लिए जगह कही तो होगी । वह होगी भी किसी की । वह प्रेम से 
मिलेगी या दाम से । अब जगह या मकान परिग्रह ही हैं। अपरिग्रह में उसके 
साथ क्‍या करना होगा ? 

भाई को वह प्रश्न शायद बेकार तक मालम हुआ । उन्हें प्रतीत हुआ 
कि धन इसी तरह किसी-न-किसी चोर मार्ग से हमारे विचार में घुस आया 
करता है । उसमें ही अनर्थ होता है । संस्था स्थापित-स्वार्थ हो जाती है, यानि 
संस्था का स्वयं एक स्वार्थ बन जाता है। इस तरह अपरिग्रह की कठोर 
चौकसी से चले बिना गति नहीं । आवश्यक खर्च निकलते ही श्राना है ॥ नहीं 
अगर निकले तो मोह क्या, प्रयोग ही तब छोड़ देंगे | इत्यादि । 

भाई में उत्साह था । पास पसा भर्भ । आदर्श भाव में वह 
निःशक थे । इस सबसे मेरे मन में प्रशसा का उ्देय हुआ-। 

यह बात बम्बई की है | बम्बई धन की नगरी है। निर्धन अव्वल तो 
वहाँ पहुँच नहीं सकता, पहुँचे तो उसका पता नहीं चल सकता । यानी हम 
दोनों वहाँ अपरिग्रह की बात चला सके, तो इस आधार पर कि घन नीचे 
था । धन बिना बम्बई पहुँचते कैसे ? कंद-फल-मूल जहाँ तरसते हैं कि उन्हें 


अपरिग्रह और द्वस्टीशिप : ;: २१३ 





स्वीकार करे, ऐसे वन में तो हम थे नहीं । आज ऐसा वन कहीं बचा है इसका 
भी निरचय नहीं । इसलिए जान पडा कि अपरिग्रह की बात धन की है, धन 
के कारण वह धर्म है । 

अपरिग्रह में मुझे आस्था है। हो भी कैसे नही ? कारण, किसी को कुछ 
को मैं अपना कहूं तो वह दावा टिकेगा कब तक ? लाया मैं क्या साथ था और ले 
भला कया जा सकता हूं ? जिन्दगी का सफर अकेला है और बिन-माथ । इस 
लिए "मेरा यह, श्रौर 'मेरा वह' मानना भ्रम ट्वो है। भ्रम पोस सकता हूँ, पर 
के घड़ी ? अन्त में तो उसे टूटना है। इससे पहले से म्रम न रखना क्‍या 
समझदारी नही है ? अपरिग्रह यानी "मेरी नही' । इस 'मेरे' के भाव को 
हम क्रम से सब्र कहीं से उठा ले तो उसे अपरिग्रह की सिद्धि माननी चाहिए । 
जितना ज्यादा मेरा होगा उतना मै बिखरा और उलभा रहूँगा, जितना कम 
रहेगा उतना स्वतत्र और स्वस्थ रहगा | यह बात सीधी है और अमोध है । 

प्र फिर भी दिक्कत होती है। उस दिक्कत को पकड़ना है टालना 
नही है । 

धर्म श्रात्मा की चिन्ता करता है और उसी ओर से चलता है। आत्मा 
क्या, यह कहते नही बनता । कहने चलते हैं तो नकार की भापा हाथ रह 
जाती है। जो है, बह न-इति है। इससे मं की भाषा विधि-निषेध की ह। 
जाती है। वहाँ निषेध द्वारा विधान करना होता है, अन्यथा विधि बनती ही नही। 
सत्य से, ब्रह्म से, या उस प्रकार के निर्गुणात्मक स्वय-भावी किसी दूसरे शब्द 
से आगे चलते ही 'नकार शेष रह जाता है। ज॑से अहिसा, अपरिग्र ह, अक्रोध 
ग्रादि । 

'अ' निइचय ही यहाँ यूचक मात्र है। हिंसा का अभाव अहिसा नहीं 
है । न वस्तु का अभाव अपरिग्रह है। ऐसा हो तो धर्म अभावात्मक हो जायगा । 
'अ' अभाव का नहीं, भाषा की असमथ्थंता का द्योतक है यह जान लें तो धमं का 
रूप बदल जाता है । ससार से तरने के साथ स्वय ससार को तारने की शक्ति 
बन जाता है | तब वह प्राण बेग को मुक्त करता है। समस्‍या से वह बचता 
नहीं, हृदय में जाता और वहां से उसे निष्कृति अथवा परिष्कृति देता है । 

अपरिग्रह नया धर्म नहीं है । चिन्मय होकर नया वह हो भी कंसे 
सकता है। वह तो सनातन है। लेकिन जिस अपरिग्रह पर तीर्थद्भधुर निर्जन 
वन में दिगम्बर हो रहे, रंचमात्र आवरण अपने ऊपर मही ले सके, उस अपरि- 
ग्रह से आज के युग के गांधी जी का अपरिशग्रह नया है । दिगम्बर की जगह 
अपरिय्रह में यहाँ द्रस्टी और न्‍्यासी होना है। 
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गांधी जी का दिया हुआ 'ट्रस्टी' शब्द मानों अवसर की रक्षा कर देता 
है ! अपरिग्रहवादी की बात भी रह जाती है और परिग्रहवाले की ममता पर 
भी जैसे आघात नही पड़ता । वामपक्ष विचारक इसलिए उस शब्द की खिल्ली 
उड़ाता है ! दक्षिण पंथ का विवेचक भी उससे सहज अतृप्त हो रहता है| यह 
'टरस्टी' (संरक्षक) शब्द दोनों के सन्‍्तोष और असनन्‍्तोष का कारण है। इस 
शब्द की ओट में सारा पूंजीवाद सुरक्षित रखा है, ऐसा साम्यवादी का अभियोग 
है । उधर ध्येयवाद भी जो तप में तृप्ति खोजता है, इस शब्द में भोग के अवेश 
के लिए द्वार खुला देखता है। 

फिर भी इस शब्द को सहसा हमे फेकना नही है। पूजी जिसके पास 
है वह पँजी का अभिभोक्‍ता न होकर सिर्फ अभिभावक होगा यह बान तब 
तक कैसे मानी जा सकती है जब तक निजी सम्पत्ति का ही कानूनन लोप न हो 
जाए ? और निजी सम्पत्ति का निम्‌ लन यानी सम्पत्ति का समाजीकरण । 
इस विचार धारा का मन्तव्य है कि आत्मा की ओर से चलकर बात को 
व्यक्ति के मन पर छोड़ देना पदता है। और यही सब चौपट हो जाता है। 
नही, उसे व्यवस्था की ओर से लेना और बाकायदा कानून का रूप दे देना होगा । 
यह साम्यवादी विचार-धारा है, जिसमे बात को भावनाश्रित नहीं छोड़ा 
जाता । इसका कहना है कि ऐसे तो हर अन्याय से पूजी बटोरकर फिर ट्रस्टी 
शब्द के सहारे सकुशल बने रहने की गजाइण हो आती है, या कि आगे बढ़कर 
फिर दाती, दयालूु और उपकारी बनने का भायाचार चल सकता है। नही, 
साम्यवाद वेसा अवकाण न देगा । वह व्यवस्था ऐसी चौकस करेगा कि जिस 
पर दान के नाम पर संग्रह न हो सके । 

स्पष्ट है कि साम्यवाद की तकक-श्व खला मे कही कोई कड़ी ढीली नहीं 
है | शुद्ध आत्मदृष्टि से तो वह सारी कड़ी तकंशून्य ही है। कारण, उस दृष्टि 
में जगत्‌ माया है, वस्तु मात्र 'पर' है और उसकी प्रतीति छलना है। उस अर्थ 
में अपरिग्रह पर यह सोचने का जिम्मा ही नही कि आत्मा से शेष अनात्म का 
क्या होता है | किन्तु आत्म के प्रति जो अनात्म है, क्या वह परमात्म के प्रति 
भी अनात्म प्रथवा पर ही है ? तब तो परमात्मा के अतिरिक्त भी दूसरी सत्ता 
को मान लेना होगा। यदि परमात्मा है ही वह जो अद्वेत है, जिसमें जो है सब 
है; काल एवं आकाश, जो भेद-बोध में नि्ित्त है, स्वयं जिसमें होकर हैं, तब 
तो मानना होगा कि 'स्व' और 'पर' की भाषा 'स्व-पर' में ऐक्य साधने की 
दृष्टि से ही है। उसका भी सापेक्ष मूल्य है, नितान्त में भेद नहीं है । 

यों देखें तो आत्म की ओर से यदि दृष्टि है, तो दर्शन वस्तु की ओर 
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से है| दष्टा और दृदय का एकीभाव दर्शन है । इस रूप में अपरिग्रह की क॒ताथता 
वस्तु से अछूते रहने में नहीं है, वस्तु के मध्य खुले रहने में है। यानी वह जा 
अपरिग्रह के प्रति 'भ' से आरम्भ करके उस 'अ'पर ही समाप्त होता है, मुक्ति 
साधन नहीं कर सकता । 'अ' पर बरू देने से तह बल अपने झ्राप बाह्य पदार्थ 
पर भी जा पड़ता है। वह आन्तरिक अनिवायंता इतिहास की इस घटना में 
घटित देखी जा सकती है कि अपरिग्रह पर सबसे अधिक आग्रह करने वाला 
आध्राय, यानी जैन, मानों लगभग निरपवाद भाव से आज वेद्यवर्गीय है। आधु- 
निक जैन का व्यवहार-धर्म संग्रह है, क्योंकि अतिरिक्त बल से उसका आदद्वा-धर्म 
असंग्रह है । जैन नागरिक घनी और अनगारी दिगम्बर (तक) हैं। इस 
विरोधा भास के मर्म में जाने से ऊपर की बात साफ हो जानी चाहिए। 
अपरिसग्रह में जब मुख्यता से हम परिग्रह समभे जाने वलि पदार्थ से 
अपनी आत्मरक्षा खोजते हैं, तब अनजान में उसकी पदार्थंता को, जड़ता को, 
हम महत्ता पहना रहे होते हैं । यह सम-भाव के लिए घातक स्थिति है। स्वस्थ 
चेतना पदार्थ से बचने की नहीं सोच सकती, बल्कि उसकी सृष्टि और उसकी 
संघटना में लगती है। 
इस तरह अपरिग्रह के विचार के लिए वस्तु के उत्फद्धित और निर्माण के 
साथ चलने की आवश्यकता और उपयोगिता प्रगट हो औरत है। सब कुछ 
मेरा हो यदि यह मेरी वत्ति है, तो मेरा कुछ न हो यह मेरी साधना की दिशा 
हो सकती है | पर ज॑गत्‌ की समस्या है कि क्‍या, कितना, किस-किस का है । 
क्षपरिग्रह इस समस्या के निपटारे में यहाँ तक तो अनिवायें सहायता करठा 
है कि वह मुझे स्वयं में दावेदार होने से बचाकर एक तार के कसाव को कम 
करता है। अर्थात्‌ वह मुझे मेरी समस्या में उत्तीणं करके जगत की समस्या 
को स्वीकार करने योग्य बना देता है। किन्तु उससे भागे ज॑ंसे उसका आधार 
काम नहीं देता, आगे जिसको परिभग्रह भाना उसी पर-पदार्थ की समीचीन 
व्यवस्था का प्रइन भ्राता है। जाहिरा वह पदार्थ में असंलूग्त नहीं संलग्न होने 
का प्रइन है, पर गहरा देखें तो वह प्रश्न भी अपरिपग्रह धर्म का ही रुप है। मेरी 
अंतरंग निवृत्ति ही उस प्रकार की प्रवृत्ति में मुझे बल दे सकती है। । अन्यथा 
पवार्थ की ओर से मुंह मोड़कर साधी जाने वाली अपरिग्रही निद्देश्ति मुझ में 
अन्तभूत प्रवत्ति की जड़ों को क्षुब्ष और अन्ततः उद्धत ही करनेवाली है । 
: मैं चीज व रख, इसमें चोज कहीं जाती नहीं; चीय की व्यवस्था का 
सवार ज्यों का त्यों खड़ा ही रहता है। ओर मैं श्रगर उससे वंचित होकर अपने 
को कृतार्थ ओर उञस्र चीज की अप्रेक्षा में अपने को एकांन्त बना खेता हूँ, तो 
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उस चौज को लेकर पैदा होने वाली अध्यवस्था को काटने में मैं असमर्थ 
बनता हूँ । ऐसे नागरिक और सामाजिक दायित्व से मै च्यूत होता हूँ । अब 
कोई आदमी नहीं जो असामाजिक ठहर पाये । साधु-सत बल्कि अष्टिक ही 
सामाजिक होते है। मेरा परिवार इना-गिना हो, साधु को तो बसुधा कुटुम्ब 
है । इसलिए अपरिग्रह को पदार्थ की उपेक्षा मे सिद्ध समझकर केवल नकार को 
साधने चलना दायित्व से बचना है । 

इसीलिए आध्यात्मिक के प्रति-पक्ष मे सामाजिक दृष्टिकोण को जन्म 
लेना हुआ । सम्पत्ति समाज की मानकर उसे अपनी मानने से मै सहज मुक्त 
हो जाता ह्‌ । समाज की है, इसमे यह तो गर्भित ही है कि वह मेरी नही है । 
ऐसे अपरिग्रह समाजवाद के पेट मे ही रखा है। अपरिग्रह की सगति समाज- 
वाद से भी आगे है, यह बताने के लिए भी अपरिग्रह को समाजवाद वाले 
प्रघन का हल करने आगे आना होगा । 

समाजवादी दृष्टिकोण लेकर चलने वाला देन तो विज्ञान भी बन 
गया । विज्ञान से भी आगे वह राजनेताओं के व्यवसाय का पथ-प्रदंशक एन 
गया है । उसने विशुद्ध तकं-गणित को जमा फैलाकर बता दिया है कि सब कुछ 
समाज का है और इस सत्य को इस-इस प्रकार सघटना में लाना होगा । समाज 
का अनुशासन शासन सस्था मे मूरं होगा, अर्थात्‌ स्वत्त्व सब राज्य मे केन्द्रित 
होगा । व्यक्ति तब 'मै' और "मेरे! से सहज छूट जायगा | व्यक्ति की शक्ति 
और चेष्टा इस भाँति समाज-हित मे व्याप्त होकर कृता्थ॑ता प्राप्त करेगी । 

सम्पत्ति ?' 

सम्पत्ति सब राज्य की होगी । स्वय व्यक्ति राज्य का होगा ।' 

'राज्य क्या होगा ?' 

'वह सर्वहा रा-वर्ग का अधिनायकत्व (डिक्टेटरशिप) होगा ।' 

'सर्वेहारा-वर्ग क्‍या ?' 

वह वर्ग जिसके पास सम्पत्तिके नाम पर सिर्फ श्रम है। श्रम धन 
की आत्मा है। वह सम्पत्ति का वास्तविक मुल्य है। इस- राज्य पर शुद्ध 
श्रमिक वर्ग का आधिपत्य होगा । और सम्पत्ति श्रम की धरोहर के रूप में 
राज्य के हाथ होगी ।' 

हम देखे कि इस तकं-शुद्ध रचना मे अपरिग्रह की हानि कही नहीं 
है। और अ-काराग्रही अपरिग्रह इसके समक्ष कदाचित्‌ मौन और निरुत्तर हो 
जा सकता है ! 

किर भी हानि है । कारण, वह सिर्फ नक्शा है। नक्शे की नदी में 
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नहाया कभी नही गया । राज्य एक धारणा है, जैसे कि नक्शे की नदी धारशा 
होती है। धारणा के साथ व्यवहार आसान होता है । समूची गगा नक्शे में हमारे 
अंगूठे के नीचे आ सकती है, जब कि मुझ से लाखों जनों को लाखों वर्षो से 
गगामाता अपनी गोद में सुलाती चली श्रा रही है। इससे राज्य का भी यथार्थ 
मानव ययार्थ से विशेष भिन्‍न नहीं हो सकता । नाम बैदलने से ही काम नहीं 
चल जाया करता । मैनेजिंग एजण्ट डायरेक्टर हो जाय, या डायरेक्टिग 
कमिइनर या सुपरवाइजर, या कमिस्सार -स्थिति में अन्तर तभी आयेगा 
जब उन नामों से सत्ता और धन के संचय पर बंठा हुआ आदमी लोभी की 
जगह त्यागी होगा। किताब का कानून उस वक्‍त ज्यादा मदद नहीं करेगा । 
आदमो के मन में तृष्णा होगी तो तन्‍्त्र का शब्द उसे व्यर्थ नहीं कर पायेगा । 
इससे व्यवस्था का प्रश्न यद्यपि गणित का प्रश्न है, किन्तु अन्त में उसका मानव 
से सम्बन्ध है, इससे वह हृदय की अर्थात्‌ धर्म की भाषा से अछूना नही है । 

गांधी जी का शब्द 'ट्स्टी' इसी जगह हमारी सहायता करता है। 
धनिक धन के साथ प्रा न्याय करना चाहता है तो उसे यथार्थ में अपरिग्र ही 
बनना होगा । धन के प्रति न्याय, अर्थात्‌ उसका भरपूर हितोपयोग, अपरिग्रह 
का साराभ है। आत्मा की उपासना का अथे धन की अवहेलना नहीं हे ! धन 
समाज-शरीर का रक्त है । उसके निरन्तर और सम प्रवाह पर ध्यान न रखता 
अहिसा नही हिसा है, अपरिग्रह नहीं मूर्छा है। सोना-चाँदी धातु हो स+ते है 
जो सिर्फ बोझ हैं, लेकिन आदमी की शारीरिक और मानतिक तथा अन्य 
झावश्यकताओं को पूर्ति से जुड़े होप के कारण उनके अर्थ का विज्ञान उतना 
व्यर्थ और मिथ्या नहीं है। आज के दिन यदि अपरिग्रह मे सार माना जायगा 
तो तभी जब वह उस पर प्रभुता पा सके जिसे परिग्रह माना है, उसे आत्मभूत 
और आत्म-साधक बना सके । 

अपरिग्रही ही उस व्यक्ति को होना है जो आज सार्वजनिक धनस्त्रोतों 
के मुहाने पर है। आज का वह व्यक्ति अपरिग्रही नहीं होगा तो कल सच्चा 
अपरि ग्रही उसकी जगह लेग, । कुछ और सम्भव नहीं है। भोग गिरेगा ओर 
उत्सगं ही उठेगा । सावंजनिक ट्रस्ट, जब तक ट्रस्टी अपरिग्रही न होंगे, केवल 
सावंजनिक त्रास उत्पन्न करेगे । हकुमत स्वय॒ एक सावंजनिक ट्रस्ट है। फोज 
और कानून उसे वहाँ नही टिका रख सकते, सिर्फ़ अपरिग्रह रख सकता है। अर्थ- 
सीमित जिसकी दृष्टि है, अर्थ की व्यवस्था उसे नहीं सौपी जा सकती । अर्थ में 
उसे मान होगा, लोभ होगा और इस तरह वह लोक-मानस में विषमता लाने 
का कारण हो जायेगा । आज का धनिक वही है, पहले का धनिक वह न था । 


अकाल पुरुष गांधी :: २१८ 


पहले दृष्टि में धन नहीं सिफ व्यवहार में था, दृष्टि में धर्म था। पहले धनिक 
समाच-शरीर में उस गाँठ और गिल्टी के मानिन्द न था जो रक्‍्त-विकार को अपने 
अन्दर रोक कर फूलने छगती है। अर्थ की समुचित व्यवस्था के लिए दृष्टि नैतिक 
नहीं आथिक चाहिए, यह भिथ्या प्रवाद छाया हुआ है| पश्चिम के राज-दर्शन 
और अथंदर्शन ने यह वहम फैंलाया है। उसको अब काटने की जरूरत है 
और उसके लिए ऐसे नौतिनिष्ठ पुरुषों की जरूरत है जो उसी अनासक्त 
भाव से धन से व्यवहार करें जैसे भगी मलमृत्र से करता है। मलमृत्र के 
सम्बन्ध में अपरिभप्रह नही सिखाना होता, बल्कि उलटे यह बताना होता है 
कि खाद तो सोना है, फेकने के नहीं, सग्रह करन के योग्य है। धन के अपरि- 
ग्रह में भी धन की उपयोगिता और धन के समीचीन व्यवहार को शिक्षा गित 
होनी वाहिए। 
अथंवाद अथ के सम्बन्ध मे आदमी को तृप्णाल और ईर्ष्याल बनाकर 
पहले, अव्यवस्था उपजाता है। फिर पार्टी-गठन और पार्टीक्रान्ति की आकाक्षा, 
और अन्त में राज्यवार। अभावन्वोध और अर्थ-बोध के बल १२ यहाँ हठात्‌ 
उन अर्थार्यी आखो में इतना रोमांस भर दिया जायगा कि उनका बाकी सब 
दर्शन, सब स्वप्न राज्य क प्रति लुब्ध हो रहे | अर्थ का तो समस्या है; समा- 
धान सिर्फ नीति/मै है। समरया का आथिक जानकर समाधान को भी अर्थ मे 
खोजना खुजाने से खाज मिटाने जेसा है । 
अपरिग्रह आत्म का अस्त्र है। इसीसे उसका उपयोग, उसका प्रभाव 
अनात्म के प्रति है। अवेतन्त्र अर्थावियों के हाथो चलकर उलझन और बन्धन उप 
जाग वाला है | तब क्या आत्मार्थो ऐसा हो सकता है, जो अथ॑तन्त्र चलाये ? हा, 
हो सकता है, और हो तभी त्राण है। गाधी जी का कोरा मजाक न था जब 
वह कहते थे कि मेरी कई दुकाने चल रही है ! सचमुच दी दुकानदार की तरह 
अपने रचनात्मक सघो की पाई-पाई का वह ध्यान रखते थ। करोड़ों रुपया 
लोगों का लेकर अपनी दृकानो में लगाने में उन्होंने अध्यात्म की क्षति नहीं 
देखी ! बल्कि इसी में से सत्यहूप परमेश्वर की सच्ची उपासना का उन्होंने 
लाभ अनुभव किया । अपस्प्रिट ही उन्हे करोडो के फण्डो का सचालक बनने 
दे राका । ऐसे उन्होंने धन को धन्य क्या, देने वालो को भी धन्य किया और 
उन लाखों श्रमिकों के हक को उन तक पहुचाया जो अपनी सब तपस्या भूल- 
कर मान रहे थे कि वे दरिद्र है ! अपरिग्रह को लगन गाधी जी में इतनी तीज 
रही कि अपने को मिल सकने वाली एक पाई से भी वह विमुख नहीं हुए ' 
अपरिग्रह का उनके निकट अर्थ था कि मुद्रा-धन शहर से देहात की ओर बह उठे, 
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उसी लाचारी से जिससे बादल का पानी घरत्नी पर बरसता है। घन धरती 
का है, धरती में पसीता डालने वालों का है । 

वह धरती से ही उठकर जाता है। अत: वापस धरती में उसे पहुंचा 
देने में कहीं किसी का उपकार नही है, केवल सबकी क॒तार्थता है। 

समाज का और घन का विज्ञान आकांक्षा और तुष्णा के नियमों से 
चले और आत्मा का और नीति का अभ्यास उसके विमुख निवृत्ति और निष्कर्म 
की रेखा पर चले, तो जीवन के इस समानान्तर बिलगाव से कभी कुछ न 
होगा । ऐसे विस्फोट पास आयेगा और युद्ध उभरेगा, क्योंकि नीति और शक्ति 
तब परस्पर विरुद्ध दिशा मे समान बल से खिचकर एक शून्यावस्था उत्पन्न 
करेगी । उस शन्‍्य को भरने के लिए 'यू-एस-एसवाद' और 'यू-एस-एस-आर- 
वाद' अपने-अपने तोहफे लेकर यहाँ आ धमकंगे । इससे समय है कि समग्र 
समन्वय की भारतीय संस्कति में से, जिप्तके प्रतिष्ठाता गांधीजी थे, हम अपना 
आदेश प्राप्त करे और उद्योग की योजनाओ को अध्यात्म की योजनाओ से 
कदम-बकदम मिलकर चलाये | ७ 
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अहिसा का बल 


एक सम्पादक भाई अहिसा के कायल थे । पर गांधीजी के यहां उन्होंने 
देखा कि भजन गाया जा रहा है - 
सुनेरी मैंने निबंशल के बलराम । 
जब लग गज बल अपनो बरत्यों 
नेक सरो नहीं काम ! 
निबंस हूं बलराम पुकारयो 
आये आधे नाम ।। 
द्रपद-सुता निबेल भई ता बिन 
गहलाये. निज धाम । 
दुःशासन की भुजा थकित भई 
वसनरूप भये दयास ॥ 
अपबल, तपबल ओर बाहुबल 
चघोथा है बलराम ।। 
सुर किशोर कृपा से सब बल 
हारे को हरिनाम ।। 
सुनकर इन भाई को गांधीजी की अहिसा पर बड़ी अश्वद्धा हुई। यही 
क्या बलवान की भहिसा है ? यह तो उल्टे निर्बल बनाने वालो है। ऐसा हरि- 
नाम का भजन राष्ट्र को निरबंल नहीं तो क्या बनायगा ? यह क्‍या गुलामी 
की मनोहृत्ति को बढ़ाना ही नहीं है ? अहिसा तो हमें चाहिए, पर ऐसी राम- 
नाम का आसरा थामकर चलने वाली बोदी अहिसा से भला क्या होता-जाना 
है? 
चुनावे लौटकर उन सम्पादक भाई ने अपने पत्र में लिखा कि अहिसा 
के नाम पर यह तो निबंछता की सीख दी जा रही है। महाभारत में पाण्डवों 
को विजयी करनेवाल्ली हमें कृष्ण की अहिसा चाहिए । हमकों अग्नि के समान 
तेजस्वी अहिसा चाहिए । भगतसिह वाली और छाहीदों वाली अहिसा चाहिए। 
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मेरी विनम्र॑ सम्मति में सम्पादेक भाई अहिसा को नहीं समभे और 
उन्हें उस शब्द के साथ खेलना नहीं चाहिए । * 

लेकिन सम्पादक बंधु को यहां छोड़ा जा सकता है और विचार किया 
जा सकता है कि अहिसा में बल है, तो किस प्रकार का बल है। बल ही असल 
में क्या है ? ऊपर के भजन में सत्र बल हार जाने पर 'हारे को हरिनाम' का 
बल प्राप्त होना बताया है। इसमें क्या आशय है ? 

आदमी को आज हम पशु से निबंल नहीं कह सकते । पश्‌ से वह श्रेष्ठ 
है, याती बल में श्रेष्ठ है । शेर उसके सरकस में है और हाथी पर वह सवारी 
करता है । 

पर यह भी स्पष्ट है कि शेर के पजे और दाढ़ के आगे आदमी नाचीज 
है, और हाथी के पांव-तले आकर आदमी की जान बाकी नहीं बचने वाली है । 

फिर भी आदमी उन पशुओं से बल में हीन नहीं है, तो क्यों ? 

उत्तर है कि जिस बल से पशु बलवान हैं, उसको तो आदमी ने हेच 
बना दिया है। उसको तो अबल ही बनाकर रख दिया है। क्योकि उसने एक 
ऊंचे बल का आविष्कार किया है। उसको बुद्धि-बल वगेरह कहा जाता है। 
उसके आगे पशुबल नप्सक बना दीखता है | 

आरम्भ में आदमी अन्य वनचर प्राणियों में एक था । प्रकृति की कृपा 
से मानो वह वचित था । नख पैने नही, दाढ़ तेज नही । देह से दु्बंल | शीत- 
ताप से बचने को बालों.का लब्रादा भी उसे प्राप्त नहीं। प्राणियों में सबसे 
भ्रभागा प्राणी उसे कह सफते थे | तरह-तरह के अभावों से घिरा था और 
हैरान था। 

पर यह अभाव ही प्रकृति को ओर से आदमी को वरदान हुआ । उस 
आदमी के द्वारा विकास को एक कदम आगे जो बढ़ना था । इसी से वह निबल 
बना, ताकि एक नये बल का आविष्कार करे । 

आदिम मानव की चेतना चहु ओर के दबाव से अभिभूत हुई । भय से 
उसे भीत रहना पड़ता था | वह अनायास अपनी रक्षा करने में असमर्थ था, 
जीवन रक्षा तक के लिए उसे पृदषार्थ की आवश्यकता थी । प्रकृति ने उसे 
अभाव दिया कि अभाव में से आविष्कार का उदय हो । ' 

तब से अब तक सभ्यता का इतिहास नये बलों के आवि$कार का 
इतिहास ही है। प्रत्येक तबीन बल ने पुराने बलों को अबल ठहरा दिया है । 
असल में नवीन बल का आविष्कार सदा ही उस व्यकित द्वारा हुआ है जिसके 
मन में पुराने बलों की अबलता पहले ही घर कर गयी है । आविष्का रक दुनि- 


अकाल पुरुष गांधी :: २२२ 


यावी सफलता से विमुख रहे हैं और प्रतिभावान॑ धनाकांक्षी नहीं होते । यो ? 
क्योकि दुनियावी सफलता और धन की यथाथ्थता से एक ऊची यथार्थता का 
आभास उन्हे होता है। तब उनके लिए लोकवेभव आदि अयधार्थ ही हो उठता 
है । समूचे इतिहास के भोतर जिस-जिसने कुछ दिया, यानी मानवता के धरा- 
तल को ऊँचा उठाया, उसने तत्काल के प्राप्य को हेय माना और आगे की 
सम्भावनाओ को अपनी साधना से सम्भव बनाया । 

अहिसा का बल बेशक किसी भी दूसरे लौकिक बल के प्रयोग को 
स्वेच्छाप््वंक त्यागे बिना सम्भव नहीं हो सकता । वह अह-बल नही है। इस- 
लिए बुद्धि-बल से भी वह भिन्‍न हू । दुनिया मे जिन बलो को हम जानते है, 
उनसे वह निराले प्रकार का है। उस बल से बलवान आदमी उतना ही अपने 
को विनम्र मानता है, वह उतना ही सेवक बनता है । क्योकि वह अह का नही 
है, इसी लिए वह हरि का है । अर्थात्‌ सच्चा अहिसक पुहुष अपने को प्रार्थना- 
पृवंक शुन्यवत मानता है । 

इसीलिए अहिसक शक्ति सम्पादन करनंवाले को उत्तरोत्तर अकिचन 
बनना होता है। जिसके पास धन के, कुल के, विद्या के, बुद्धि के, बल के गर्व 
के लिए स्थान बचा है, वह अभी ऑआअऑहसा के बल का पूरा पात्र नही है। अभ्य- 
तर को उन सबसे जितना अधिक खाली किया जायगा, उतना ही सच्चे भ्रहिसा 
के बल को व्यक्तित्व में आन का अवकाश होगा । 

जो आस्तिक है उसे अपने ईश्वर के सिवाय दूसरा और सहारा ही क्या 
चाहिए ? इसलिए उसे अस्त्र भी नही चाहिए । अस्त्र शका मे से और भय में 
से आता है। लेकिन आस्तिक को शका कैसी ? और उसको भय किसका ? 
मृत्यु मे भी क्‍या वह अपने ईश्वर की कृपा और उसके आदेश को ही नही 
देखता ? इसलिए मृत्यु की भेट मे भी उसे कोई झिझ्क नहीं है। वह सम- 
भावी है। उसे अविश्वास की जरूरत नहीं, क्योंकि वह आत्मविश्वासी है । 
किससे लडने को वह अस्त्र बाँधे ? उसका ईश्वर तो सब कही है । 

इसलिए प्रार्थना में से ही वह अपना बल प्राप्त करता है। वह बल 
कारुण्य मे से बनता है और सतह उसके दान वा स्वरूप होता है। 

क्या हम जिसे बल कहते है उसे भीतर से समझने का प्रयास उठा 
सकते है ? अगर उठा सकते है, तो हम देखेंगे कि उस प्रकार के हर एक बल 
के नीचे एक निर्बलता की अ-रवीकृति हे । क्रोध में ताकत है, पर क्रोध मे समझ 
की कमजोरी है और उस कमजोरी को न मानन की कोशिश है। शेखी प्रन्दर 
की कमी की अनुभूति को ढकने के लिए बनतो है। बहादुरी, सिपाहियाना 
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बहादुरी, कौन कहे कि एक प्रकार के भय का हौ बचाव नहीं है ? अर्थात्‌ सब 
प्रकार का अ्रहं-बल अपने भीतर की निबंलता की विम्ुखता में से आता है। भीतर 
ही भीतर हम जानते हैं कि हम निरंल हैं, पर मानों हम अपने को ही जतलाना 
चाहते हैं कि हम निबंल नहीं हैं । इसी हन्द्र की स्थिति में से तमाम॑ लौकिक 
बलों का जन्म होता है। 

लेकिन जब हम खुलकर धन्य भाव से अपनी अबलता को स्वीकार 
करते हैं और उसे मानों आंसुओं के रूप से ईश्वर के चरणों में, जो ईश्वर कि 
सब शक्तियों का स्रोत है, विसरजित कर देते है, तो वह आत्म-शक्त प्राप्त होती 
है जो कभी हार या टूट नहीं सकती । वह मल तक खरी है, वह विनय की रूवक 
से लचकी ली है, वह श्रद्धा पर कायम है, वह प्रार्थनामय है | ह 

हेम दुनिया का इतिहास देखते तो हैं । साम्राज्य ध्वंस हो गये। सर- 
कारें बदलीं, क्रांतियां हुईं । एक राज्य के शव पर दूसरा राज्य कायम हुआ। 
राजा हट गया तो पार्टी भ्रा गयी । पार्टी गिरी कि अधितायक उठ खड़ा हुआ । 
इस तरह एक-एक आदी के नाम पर हम मार-काट मचाते और विधानों के 
साथ प्रयोग करते हुए चलते ही चले आये हैं। हम जान गये हैं कि स्वतन्त्रता, 
समता, एकता आदि-आदि के पोछे खून बहाते हुए हम बढ़े हैं, तो इस पार 
आकेर यह भी पा लिया है कि हम ग्ग-तृष्णा के पीछे ललकते रहे हैं। हिसा 
का रास्ता बधुत्व तक नहीं पहुच सका, नहीं पहुंचायेगा । तर्क की माया है जो 
हमें सब कुछ समझा. देती मालूम होती है। आदमी कब अपने को छल नहीं 
सकता ! पर अहिसा के बल से ही एकता बढ़ सकती और विद्व-बंध॒ुत्व आरा 
'सकता है । क्योंकि वही बल है जिसमें अहंक/र का पोषण नहीं होता, बल्कि 
बिसजंन होता है । नही तो तरह-तरह के आदर्शों के नाम पर और राष्ट्रीयता 
के नाम पर भ्रहंकारों को पुष्ट किया जाता है । उससे वंधन ही बढ़ सकता है, 
स्वतन्त्रता के दर्शन नहीं हो सकते । कारण, शासन-पदों पर बैठे हुए लोगों में 
अदल-बदल हो जाने से जन-स्वातन्त्रय का किचित भी सम््नन्ध नहीं है । 

इसलिए जिससे मानवता का सच्चा हित होगा, जिसमें छल की सम्भा- 
वना नहीं है, वह बल सेवा का बल है, श्रद्धा का बल है, ईश्वर के समक्ष अपनी 
निरीह अकिचनता की सम्पूर्ण स्वीकृति से प्राप्त होने वाछ्ा निरहंकारी बल 
है। बाकी सब अपने ही भीतर की राक्षसी माया है । 
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अहिसक आरपम्प 


आज सवेरे ही अथबार में ऊपर यूनान के झगई की खबर छेरी मिली । 
बड़ी लड़ाई की बात तो सब जानते हैं। बह भित्रो और शत्रुओं के बीच शुरू 
हुई । लेकिन यूबान के उत्पात में ता मित्रो के अपने बीच में से ही शत्रुता फूट 
बिकली दीखती है । उस खबर का पढ़कर मेने सोचा कि अहिसा को धर्म मानमे 
ब्रालि आप लोगों के साथ मुके आज जिस अटहिसा की बात करनी है, वह क्‍या 
है ? उसका इस विकट गुद्ध से, यूनान के झगड़े से, सक्षेप में हमारी समची 
स्थिति से कोई सीधा सम्दन्ध है कि सहीं ” था कि बह एक आदर्श सिद्धान्त है, 
सो शक छोबू होगा जब हम मनुप्य देवता स्वरुप हो जायेगे ! 

कवर जो काम की नही है विचार की हो है, ऐसी वस्तु पर समय 
वह रूमावे जिसे काम गे हो, फुर्सत हो । फुससेत यहा उिस समझदार को रक्‍ख्ठी 
है । हर पल कीमती है । स्थिति का दबाव इतना है के जो रुका, वह गया । 
हर घड़ी चौकस और चौकन् रहने की जहूरत है । इस तरह अहिसा यदि ऐसी 
चीज नहीं है जो हमारी और आपको हेर रोज की जिन्दगी को मेदद दे और 
जाने बंढाबे, तो समझदार होकर हम उस पर चर्चा करन में संमय बहीं 
खोयंसे । 

लेकिन मैं अहिसा को बात की नहीं, काम की चीज मानता हूं । थो 
बात की ही है वह अदिसा हिसा है ! बानी विवाद और चर्चा से असली अडिसा 
का सम्बन्ध नहीं है । अहिसा परम धर्म है, जिसका में यही अभिप्राय लेता हूं 
कि जीवन की हर स्थिति में अहिसा संगत है। देश और काल के भेद से उसकी 
सत्यता में अल्तर नहीं आता । अहिसा भाषा-निर्भर नहीं है, वह भाज्र में है । 
बह हृदय की चीज है । सच पूछिये तो अहिसा की भाषा मौन है और उसकी 
अभिव्यवित शब्द से अधिक कर्म में है। अदिसा की चरितार्थता के लिए किसी 
को विद्वान होने की आवश्यकता नही है । सेवा-भावी ग्रौर उत्सर्ग-शील विद्वत्ता 
के बिना भी हुआ जा सकता है, और अहिसा का सार यद्र सेवामय उत्सम ही है । 

वयक्तिक धर्म के रूप में ही अहिसा को विचारने और पास हे उस 
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सम्हन्ध में कुछ भ्रम होता देखा जाता है। ऐसी अहिसा वर्तमान को ही पुष्ट 
करती, किन्तु उसे भविष्य की दिशा में गति नही देती है। अभीष्ट क्रान्ति के 
मार्ग में इस तरह वह अवरोध बन जाती है। उसमें असापाजिकता का तत्त्व 
था जाता है। वह स्वार्थ पोषक बनी हुई देखी जाती है । 

बेशक अहिसा की एकरांगी मान्यता में से यह दुष्फल फलित देखने में 
आता है। अध्यात्म एव धर्म आदि सज्ञाप्रों के साथ भी ऐसा! माहक्ामा ध्यंवर्टर्ि 
हुआ है । पर यह तो मानव प्राणी का दोष है जो हर शब्द को अयने प्रयोजन की 
नीचाई तक खीच लाता है। 

पर कौन अपनी एकाई के रूप में पूर्ण है? कोई निज में स्वयं ही 
होकर नही जनमता । जगत्‌ में अवतीर्ण होने के साथ ही नाना सम्बन्धों से वह 
यहाँ के अनेक लोगों के साथ युक्त हो जाता है | व्यक्ति समाज का अग है और 
अविभाज्य है | यहां तक कि मत्यु के बाद भी स्शति के रूप में वह शेष ही 
रहता है | महावीर, बुद्ध ओर दूसरे महापुरुष हम में होकर आज भी क्या 
जीवित नही है ? और आने वाली पीढ़ियों में भी क्या उनका प्रभाव लप्त होने 
वाला है ? इस तरह व्यक्ति का गुण-दोष-मय व्यक्तित्व उसकी निज की चिता 
का विषय ही नहीं, वह सामाजिक और सावंजनिक चिता का विषय भी होता 
है। निजता की सीमा कही है ही नहीं। हलक्री-सी ककरी से पड़ी लहर का 
इत्त फंलते-फंलते जैसे जल-तल की इयत्ता तक व्याप्त हो जाता है, उसी तरह 
व्यक्ति से आरम्भ हुई भावना भी उत्तरोत्तर व्याप्त होती है। अनेक के बीच 
वहू एक है सही, पर उसकी निजता अपने में उतनी ही सफल और सिद्ध होगी 
जितनी कि वह उन अन्य अनैक के साथ ऐक्य की अनुभूति पा सकेगा। 

जाने-अनजाने जीवन के समस्त व्यापार हमें उसी दिशा में बढ़ा रहे 
हैं। व्यापक से बहुत्तर व्यापकता की ओर हमारी गति है । यह गति दुनिवाय॑ 
है| इंसी को आत्मा की ऊध्वें गति कहिये । नान। बन्धन आत्मा को व्यक्त से 
और व्यक्ति को व्याप्ति से नही रोक सकते । व्यष्टि को समष्टि बने बिना 
चैन कहां ? 

प्रशन होगा कि निरन्तर ,विकास की ओर चेतना की गति बदि अभि- 
वाये ही है, तो हिसा अथवा अहिसा के प्रदन को उठने के लिए | ही नहीं 
होना चाहिए । बेशक मूल प्राण की अर्थात्‌ प्रकृति की ओर से देखें तो यह प्रइन 
नहीं है। यह समस्या तो बुद्धिशीरलू मानव की है। मनुष्य से बाहर! उस प्रदन 
९) स्थिति नहीं है। पशुओं के लिए यह सवाल नहीं है, क्योंकि उनमें, तत्संबंधी 
विवेक का उदय नहीं है। न उन देवताओं के लिए होगा जिनमें द्विधा का 
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सर्वथा अभाव होगा । लेकिन अपने जन्मकाल में जब मनुष्य ने बुद्धि पायी, तभी * 
कर्तव्य-अकतंव्य का प्रइन भी सामने पाया। और क्रमश" मालम होता गया 
कि जिनको उसने 'पर' समझा हैं उन्ही में उसे लिजता की भावना का प्रसार 
करना पड रहा है अन्यया जीवन चल नही पाता है। उसे अपनेपन का दायरा 
बढ़ाते ही जाना पड़ा है। उसने परिवार बनाया, यूथ बनाथा, ग्राम और जन- 
पद बनाये, जाति व राज्य ओर राष्ट बनाये, यहा तक कि महाराज्य स्थापित 
किये | हर काल मे उसकी अपनेपन की परिधि के बाहर ओ रहा उसके प्रति 
उसने परायेपन का भाव रकखा और उस 'पर' (पर कटुम्य, पर जाति, पर 
राज्य, पर राप्ट्‌ आदि) के साथ सदा ही युद्ध ठानता रहा । लेकिन उन युद्धों 
के बावजूद भी, प्रत्युत उनके द्वारा ही, वह पहचानता चला गया कि अपने 
और पराये के बीच की रेखा उसकी अपना ही ख्ीची हुई है, सत्य में वह कही 
भी नही है। आज जिसको दुश्मन समझा है उससे किसी प्रकार समझौता, 
है| तक कि मेल हुये बिना स्वय को ही चेतन नहीं मिलने वाला है। युद्धों की 

यातना में मेल की आवश्यकता प्रगट होती गयी है और आपसी झगड़ो के बीच 
में से मानव-जाति अधिक से अधिक सम्मिलित होती चली आयी है। 

आज यह वुद्धि से जानने की नहों प्रत्यक्ष आखो से दिखने वाली वात 
है कि किसी की अपनी अछग स्वतन्जता जैसी कोई चीज नही है | कोई देस 
अपन में एकान्त स्वतन्त्र हो, इसका काई श्रर्थ ही नहीं है। कोई अपने को 
घेर कर और उसमे बन्द होकर नहीं रह सकता । शेष के साथ लेन-देन, मिलने 
जुलते, आवे-जात का सम्बन्ध उसके लिए अनिवायं ही है| हमारे पुराने आत्म 
निर्भरता और स्वय-पूर्णता के आदर्क्ष अब विलीन हुए जा रहे है और इस 
प्रत्यक्ष सत्य से बचने का कोई उपाय नहीं रह रहा है कि सारी मनष्य-जाति 
सयुक्त है और एक का भाग्य दूसरे के साय जुडा हुआ है । 

विकास के ठीक इस मुहान पर हम आज है । हिन्दुस्तान के बर्मा मोर्चे 
पर लड़ाई इस वक्‍त नही है ओर जहा है वह जगह हमसे कई समन्दर पार है। 
लेकिन क्या अपने किसी काम या किसी भाव में हम उसके असर से बचे हुए 
हैं ? हमारे चारो ओर महगाई है, चोर बाजार है, नफा-खो री और घूस खोरी 
है । नयी दिल्‍ली में णाम के समय हिन्दुस्तानी से ज्यादा इग्लिस्तानी रौमक 
मालम होती है | इम्लिस्तानी भी क्‍यों, वह बाजार तो दुनिया के ही चोराहे 
जैसा मालंम होता है, कारण अमरीकन और दूसरे छोग भी वहा कम नहीं 
दिखते है । 

मैं कहना चाहता हु कि यहू विषम समय है जब कि हिसा-अहिसा का प्रदन 


अहिसक आरम्भ :: २२७ 


प्रदर्शन का, अथवा नीतिवाद या विचार का ही नहीं रह गया है बल्कि वह हमारे 
सांस लेने जितना आवश्यक, तात्कालिक और व्यावहारिक बस गया है। वह 
एक ही साथ आध्यात्यिक और भौतिक है। वह समूचे जीवन से सम्बन्ध रखता 
है। कल पर उसे टालना न हो पायगा | चाहे तो इसी क्षण उससे छूडट्टी पालें 
(यद्यपि छुट्टी सम्भव है नहीं,) या फिर उस पर अमल करने लगने का ही 
निर्णय कर लें । 

इतिहास में अनेक वर्ग और वाद हो गये हैं। वे भी जिन्होंने ईइवर 
को केन्द्र मानकर आदमी को सदाचार सिखापा है, और वे भी जिन्होंने नाग- 
रिकता के विकास के लिए नास्तिकता का प्रचार किया है । सामाजिक आचार 
के नियमन के लिये जिसने जो भी मान स्वीकार किया हो --चाहे आध्यात्मिक 
का ईश्वर हो कि जिसके पुज होकर सब मनुष्य भाई-भाई हैं, या फिर वह मान 
रौकिक का लोक-मगल, अधिकतम लोगों का अधिकतम हित ((7८०(८४६ 
82000 0/ ४८ 272८४(०४६ ॥070८7) हो कि जिसके अनुसार व्यक्ति 
अपने स्वार्थ को परार्थ में मिला दे । जो हो, किन्तु यह तो स्पष्ट ही है कि सब 
प्रकारान्तर से परस्पर वत्तंन के लिए ऑस्सा को ही मान्य ठहराते हैं । 

किन्तु जान पडता है कि तीति-शास्त्र में अहिसा फी निरपवाद उपयोगिता 
को स्वीकार करने के अनतर भी चलन में उसकी सगति बिठाना आसान नही 
है। उस पर बल देने से आदमी इतना पारलोकिक हो जाता हुआ देखा जाता 
है कि ससार के काम का नट्ठी रहता, दूसरी ओर संप्तार मे सार्थक होने के लिए 
मानो अहिसा को निगाह से ओझल रखने जरूरी करार दे लिया जाता है। 

इस विरोध को तकंवाद से नहीं भरा जा सकता, इस खाई को तो 
!पमन्वयशील साधना से ही भरना होगा । आज क्या हम कहने चलें कि इंग्लैंड 
को हथियार, डारू देने चाहिए, तभी उसकी जीत होगी ? वांधीजयी ने यह जरूर 
कहा । उनकी स्रोधता अगम है भौर अधिकार अमित हैं। पर ६हुग्ललण्ड के बस 
को यह कर्वे हो सका कि वह उनकी सीख सुन ले ? कारण, इग्लण्ड अपने 
सबियों के संस्कारों से क्षण में छुट्टी चाह कर भी छुट्टी पा कंसे सकता है ? उस 
देश का खौक-मानस, उसका समाज, उसकी सरकार अपने सचित कुमं-दोष से 
मानों आत्मविरुद्ध वर्तेन करने को लाचार है। क्‍या सचम्रच उस के के अनेक 
मनीषी विद्वान, जिन्हें भविष्य का संकेत प्राप्त है और जो भूत मे जडित नहीं 
हैं, वेसी ही सलाह नहीं देते ? पर बीज बदले बिना फल को बदलना!कब सभव 
हुआ है। 

अर्थात्‌ व्यापक राज़नीति में अहिंसा के प्रयोग का प्रइन हम जैसीं के लिए 
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फल का ही है, यानी अनागत और अग्रस्तुत है, कि जिन्होंने अपने जीवन के मु 
में उस अहिसा को नहीं साधा है । लेकिन यो पूछिये तो राजनीति की स्वतन्त्र 
सता ही कब है ? वया राजनीति हमारे-आपके सम्मिलित जीवन-व्यापार से 
ही स्वरूप नहीं पाती ? राजनीति हमको लेकर ही बनती है। उसका अधिष्ठान 
जनता है, कि जिसके हम सब अग हैं | इससे राजनीति का सार नागरिक- 
नीति ((॥५८७) मे है। और राजनीति शास्त्र मानव सम्बन्ध; के नियमन का 
ही शास्त्र है । 

इस पद्धति से आप देखेंगे क अहिसा के विचार का प्रत्यक्ष सम्बन्ध 
आत्मा, परमात्मा, देश अथवा राष्ट्र से उतना नही है जितना कि इस बात से 
है कि हम और आप अपने पड़ोसी से, अथवा कि इतर जनो से, किस प्रकार 
व्यवहार करते है । और इस दिश्या में आप ध्यान रेंगे तो तत्काल जीविगा के, 
अर्थात्‌ धनोपाजन की विधि के प्रइन से श्रापक्ता विचार जा छुएंगा । और तब 
अपना वही पुराना सू७ हमे सच जान पड़ेगा कि 'जेसा खावे अन, वसा होवे 
मन । आप देखेंगे कि आपको जीवित रहने के लिए भोजन की, वरत्र की, और 
दूसरी जो आवश्यकनाए हैं, वे सहज पूरी नहीं होती । उनके लिए कुछ “करना 
होता है ) इसी को जांबिकापार्जन कहते है। यदि हमे अहिसा को व्यापक क्षेत्र 
में घटित करना हो, तो सबसे पूर्व इस जीविकोपाजन की विधि में उस अहिसा 
को चरितार्थ करने से आरम्भ करना होगा। मै अपने लिए जिस ढग से अन्न 
जुटाता हूँ उसमे अगर अहिसा नहीं है, ता आग फिर मेरे उपलक्ष से अहिसा 
की सफलता किस प्रद्वार हो सकती है ? 

अहिसा की साधना का इस बिन्दु से हम आरम्भ करे तभी अहिसा की 
और हमारी सच्ची परीक्षा है। उसमे स्पष्ठ है कि हमको प्रच लत अथ्थं-शास्त्र 
और समाज जास्त्र से प्रकाश प्राप्त नही होगा। बना-बनाया कोई दर्शन या 
विज्ञान हमारा हाथ नहीं थामेगा। उनकी बुनिषाद ही जो दूसरी ठहरी । इसमे 
हमको अपनी श्रद्धा और श्रम से एक नये ही अभथ्-शाःस्त्र की नीव डालने और 
नयी अहिसक समाज रचना के लिए तैयार रो जाना होगा । 

और क्या आज के युद्ध ने युद्धोत्तर निर्माण के प्रश्न का अत्यन्त चित- 
नीय नहीं बना दिया है ? सचमुच वह प्रइन जीवन-मरण का है। विशारू 
योजनाए गर्भ में है, और उनके जन्म के लिए बढ़ी-बड़ी तैयारिया की जा रही 
है । ऐसे समय सभी को सचेत रहना होगा और अपने भीतर टटोल कर ते 
कर लेना होगा कि हम क्या चाहते है । 

मेरी धारणा है कि इस युद्ध के निमित्त से मानव-जाति ने काफी प्राय- 
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दिचत किया है। भगवान्‌ करे कि ऐसा न हों कि अगले युद्ध के बीज अभी बो 
दिये जायें । अपने बोये का फल हमे ही काटना होगा । लेकिन इस युद्ध से 
हमने चख देखा है कि देंष और दमन के बीज को फसल कैसी कड़॒वी होती है । 

हम में से प्रत्येक अपनी-अपनी जगह स्वाधीन है। वह अपनी निज की 
अर्थासवित में ग्रास-पास शोषण के बीज बो सकता है, अथवा कि सेवाकमं द्वारा 
अहिसा की जड़ों में अपने जीवन को सींच सकता है । हर हालत में कर्म की 
गति अटल है। कल कल उससे भिन्‍न नठ्गमी मिलने वाला है जो! आज हम बोते 
हैं। इसमें बाहर से समाज-विधान या राज्यतंत्र के बदलने की प्रतीक्षा में रहना 
जरूरी नहीं है। भीतर से जीवन उगता हुआ आयेगा, तो जीर्ण बन गये हुये 
विधान और तंत्र तो उसके अभिनन्दन में आप ही गिर रहेंगे । लोक-जी वन के 
जागृत चंतन्य के आगे तत्र-व्यवस्थ। की रूढ़ि आप ही नत-मस्तक हो आयगी । ७ 
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गांधो-नीति : सर्वोदिय 


गांधीजी के जाने के सिहूसिले में मेरा ध्यान नीचे लिखी बातों पर 
जाता है : 

(१) इधर उन्होंने शत्यु को मित्र-रूप में याद किया था। 

(२) प्रार्थना के समय अपने और अन्य के बीच किसी अधिकारी के 
अधिकार को आने की इज्जाजत नहीं दी थी | कहा था, वहां कोई चाहे तो 
मुझे खुले मार सकता है। 

(३) कहा था, ईश्वर चाहेगा तब कोई इन्तज़ाम मुझे यहां रख नहीं 
सकेगा । और 

(४) गोली रूगने पर उनके मुह से 'हे राम' निकला था, हाथ सबके 
प्रति प्रणाम में जुड़े थे, और जैसे क्चित मुस्कराहट से प्रयाणबेला १२ उन्होंने 
अपनी कृतार्थता व्यक्त की थी । 

इन बातों से लगता है कि गांधीजी नहीं फ्संद करते कि लोग हत्या 
पर और हृत्याकारी पर रुकें और राम के नाम को और उसके ध्यान को हत्या 
जैसी तुच्छ घटना पर कुर्बान कर दें । सदा उन्होंने कहा कि ईश्वर की मर्जी के 
बिना पत्ता भी नहीं हिलता । गांधीजी को मानना है तो हम यह भो मान हें 
कि ईदवर की ऐसी ही इच्छा रही होगी । 

गांधीजी के शब्दों को हम याद करें। उन्होंने कहा था, बुराई की 
हस्ती नहीं है । बुराई अपने आप में टिक नही सकती । टिकने को उसे सहारा 
चाहिए। यह हत्या निदिचय बुराई है । हत्यारे का नाम गोडसे कहते हैं ॥ उस 
गोडसे को ज़रूर कुछ सहारा था, नहीं तो वह काम उससे नहीं बनता । ज़रूर 
उसने माना कि वह कुछ बढ़िया काम कर रहा है, और उसे बड़ाई मिलेगी । 
उसे बहादुर समझा और कहा जायेगा । इस सहारे पर ही उस पाप को बढ़ने 
और चढ़ने की हिम्मत हुई । नहीं तो पाप कातर और स्वयं में मुर्दा होता है । 

सवाल है कि क्या हम और आप उस गोडसे के काम के लिए सहारा 
रहे ? यानी गांधीजी के जाने पर जो तनिक भी चिन्तित और विह्लुल हैं, 
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उन्हें गोडसे नामधारी की तरफ नहीं, अपने दिल के अन्दर देखना है कि 
उसके काम को क्या उनका भी सहारा नही रहा ? गोडसे हम-आप से अलग 
बहीं है | हम-भ्राप उसके दस काम से, या वैसे दूसरे कामो से अपने को 
अलग कर लेते है, अपना सहारा वहा से खीच लेते है तो निश्चय है कि व॑ंसे 
काम और उन कामों के करनेवाले नही रहने वाले है। 

सरकार धर-पकड कर रही है| भरोसा है, वढ अपने भरसक करने 
मैं कमर न उठा रखेगी । पर वेचारी सरकार क्या चीज है ? आगायों ने 
सच तो लिखा कि गाधीजी उमर दिन, उस हालत के छिए जीते थे जब सर- 
कार रहेगों ही नहीं, उतनी फालत्‌ बड़ चीज हो जायेगी । याती सरकार 
बेचारी का बस थोडा है। वह तो वेजान मणीन है । पुलिस, अदालत और 
जेल से आगे उसकी पहुत्त नही है | तभी तो गाधीजी सरकार न थे, न को 
हीने वाले थे । यानी काग्रेसी और का ग्रेसी हुकुमत राष्ट्रीय स्वय-सेवक सघ को एक 
झपाटे में नाबूद कर दे, तो भी चलने वाला नहीं। वह तो सरकारी काम है, 
असल काम दूसरा है, ओर वह फिर भी बाकी रहता है । 

एक मत या दल दूसरे दल को दबा दे या मिटा दे, यह बन सकता 
है; लेकिन सिर्फ ऊपरी आंखों के लिए। ऊपरी गे आंखे सदा घोखा देती 
और धोखा खाती रही है। ऐसे हिसा को हिसा से काटन की क्रोशिश रुकी 
नहीं है। ऊछेकिन उसमे गाँठ भी नही कटी है, झमेवा ओर 'उलझता ही गया है । 

यह झमेला हिन्दुस्तान का ही एक खास मसला नहीं हे । दुनिया में 
भी वही है। इससे गाधों का प्रयोग हिल्‍्दुस्वान मे, ओर उसके द्वारा, हुआ 
सही, पर वह सारी दुनिया के लिए था। अ्रसछू मे तो सत्य और आहसा का 
प्रयोग गावी ने अपन प्रति निर्मम होकर और अपने को भगवान का बदी बता- 
कर किया । जागते-णोने, उठते-बेठते हर घडी अपना पदरा वह दिये रहे। 
ज़रा भी अपने को खिसकने नहीं दिया और उनके अन्दर और बाहर के शैतान 
को हर पल उनसे ललपार और चुनौती मिलती रही । भारत वा राष्ट्रयट 
उनके सत्य प्रौर अध्िसा के प्रयोग का माध्यम मात्र बना । गाधी राष्ट्र और 
राष्ट्रीयता के नहीं थे, राष्ट्र और राप्टयता उनसे थी | वह रो राम के ये 
और राजनीति में भी 'राम-राज्य' के लिए ही उनका प्रयत्न रहा । राक्न-राज्य, 
यानी इस दर और उस दल का नही, इस मत या दूसरे मत नी, यह 
तत्र या वह तत्र नही, बल्फ प्रेम का राज्य, सबका एचायत का शाज्य । 
किसी राजा का नहीं हर श्रम्रक का राज्य । वह राम-राज्य जो जरूरत पडने 
पर बेहद केन्द्रित भी हो सके और यो एकदम विकेन्द्रित हो । 
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ये प्रयोग संख्या और भूगोल की दृष्टि से कितने भी सोमित हो, हेतु 
में सीमित नही थे । यानी सारा ससार और आगामी सारा इतिहास अपने 
लिए उनमें सामग्री और प्रकाश खोजता और पाता रहेगा । 

हमें, ठम में से प्रत्येक को, ग्रपने तई शुद्ध होना है । दुष्ट साधु से 
अलग कब है ? इसलिए जो जितना साध होगा, वह उतना ही दुष्ट को और 
दुष्टता को अपने अच्दर देखगा। इसी अभ्यास का नाम है अभ्राहिसा । यही है 
यज्ञ, यही क्राग्ति । यानी निरन्तर आत्मशोध, आत्मजागरण और आत्माह्रति । 
कष्ग्ण, दृष्टता यदि 7ही है झोर दष्ट कोई है तो वह तभी है जयकि हमारा 
उस सहारा हे। च रखकर, टस्कर, नारा लेकर >म दराई से बचते नही 
उसे निमत्रण देते हैं। इसलिए स्पष्ट और *ग्र असहयोग या सत्याग्रह उद्घत 
बराई को सहज परारत और धराज्ञार्य। कर देता है। तब देखने में आता 
कि जिसे बुरा माना वटी अच्छा बन जाता है । इससे विनष्ट कुछ या कोई न 
(ता । विकृति ही बिलीन होती है और सः क्री की सहज सम्भावनाए सम्र 
किसी में से खिलती आर जावन ॥।। परिपर्ण बनाती है। 

कीन कह सकता है कि दुनिया मे कुछ भी या कोई भी एकदम ब्यर्य 
है ” फिर भी एक दूसरे को व्यश करने + जो चाटाएं दुनिया में चल री है, 
और सभावी स्वर्ग का यथार्थ तर्क बनाये हुए है, सो क्यो ? निदचय हो किसी 
प्रमुक को व्यय करने को कोई नयी भप्टा अनेकानेक सदियों में से चले आते 
;0 मानव-विकास को आगे बढ़ाने वाऊ। नहीं हो सकती । उस विकास की 
साधक नीति तो एक वही हो सकती है जा प्रत्येक को सफर हुआ देखना 
चाहती है; जा ए. की सफलता टसरे की विफलता में किसी त"ह भी दखने 
को तैयार नहों है। जो उस तरह सवररदिय में योग देती है, उस नीोति का नाम 
है गाधी-नी त' । उस नीति की व्याख्या, व्यवस्था, प्रयोग, उदाहरण ओर चित्र 
का नाम है गाधी जीवन' और उस चत्र ते सार-भाव का समनने के लिए दो 
शब्द का सूत्र है; सत्य और आटसा । 

गावी को महिशा तो रूप मे अनन्त हैं । उसको देखे जाइगे, गाये 
जाइये भला कट्टा उसकी थाह है, के अन्त है ? इसलिए! इस विभतिमय 
जीवन के ऐन्वर्य में नही जाना है। उसकी नपटता को ही जान और पहचान 

ना है। वह है, हर रसामय को हर क्षेत्र और ढ़र समस्या के लिए सत्य और 

अहिसा में से समाधान प्राप्त करने की प्रतिज्ञा और तत्परता । 

कौन नही जानता कि दुनिया आज ज्वालाएखी के मुह पर खड़ी है । 
वंगा चिनगारी प्रछय भडका उठेगी, कोई कह नहीं सकता । ऐसे में गराधी ने 
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उठ जाने की और ईव्वर ने उन्हें उठा.लेने की जो ठहराई, भ्रास्तिक मानेगे 
कि उसमें भी कुछ शुभ ही है। अगर सचछुच शुभ है, तो सिवा इसके वह 
क्या हो सकता है कि इस गहरे शोक के समय भारत, और उसके द्वारा जगत, 
उस नीति में श्रद्धा प्राप्त करे कि जिसकी ओर विधाता ने एक अथाह अभाव 
हमारे बीच पैदा करके हमारा ध्यान खीचा है। 
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सर्वोदय की नीति 


नये समाज के निर्माण की आज चाह है । इस चाह में यह तो प्रा 
ही जाता है कि वह समाज बेहतर हांगा । नया हां, इतना भर काफी नहों है । 
यो तो कभी पुर|ने से ऐसा जी ऊब जाना ” कि कुछ भी नये पर वह ललचा 
उठता है फिर चाहे पहले से वह बदतर ही क्यो नसाबित हो। आ्रान्दोलनो में पडने 
वालो में ऐसे लाग हो सकते है, जिनके पास मौजूदा समाज से असतोष ज्यादा 
है, भावी समाज को कल्पना उतनी नहीं है। केवल असन्तोष की यह प्रेरणा 
विधायक नही होती । वह बनाती कम है, बिशाडती हे अधिक । 'नया समाज कहकर 
आज की हालत से असन्‍्तोपष तो हम जतलाते ही है; लेकिन उस असन्तोप के 
साथ आगामी समाज जो हम लाना चाहते है, उसका विचार भी होना जरूरी 
है । नहीं तो खाली अ्रसन्‍्तोष मे हम बग को ही गिरायेगे, उसकी जगह कुछ 
नया बना नहीं पायेंगे । पुराना ढा देने से नही, अभी से नया निर्माण करने 
लगने से नया समाज बनेगा। 

समाज पदार्थ की तरह को चीज नहों है। वह बेजान नहीं, जानदार 
है । इसलिए पदार्थ को जिस गणित के विज्ञान के उसूलो से हम तोडइते-जाइते 
है, वे ज्यो-के-त्यो समाज की रचना में काम नहीं देते । समाज की उकाई 
आदमी है और आदमी में मन है । इसलिए समात्र की रचना का विज्ञान कुछ 
दूसरे तरीके का होगा | वहू मानसिकता से जुडा होगा और उसकी नव-रचना 
बाहर के प्रहार से नही हो पायेगी । जैसे लकडी को लोहे के ओज्ञारो से नाप-काट 
कर हम चीज तैयार करते है, वेसे समाज के मामले में हमारे पास लकड़ी 
अलग और उसको छीलने-काटने वाले औजार अलग नही है । हम ही औजार 
है और हम ही वह है जिनको गढा जाना है। इस तरह समाज का निर्माण 
आत्म निर्माण हो जाता है। समाज से हम अलग नहीं और समाज हम से 
अलग नदी है । तब कोई भी उसूछ, जो हमारा तो नही बल्कि समाज का लेखा- 
जोखा देते है, केवल उसका सुधार और निर्माण करते है, इृष्ट परिणाम कैसे 
ला सकेगे ? 
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चनांसे काम करनेवालों में दो पांतें देखने में आती हैं। एक, जो 
मानते हैं कि सारे साधनों और सारे आदर्मियों को 'रटेट' की अधीनता में पहले 
एकत्र कर लिया जाय, फिर सत्र में सम-उ्यवस्था और समान वितरण का उपाय 
सहज हो जायगा, वाधा बनने को तथव कोई चीज़ बीच में नहीं रह जायगी। ऐसे 
लोग संगठन बनाते और राजनीति चज़ाते और उपनाते हैं। वे दलों की सृष्टि 
करते और उसी भापा में उन्नति, देखने है । 

दूसरे जो मानते हैं कि बात ऐसी नहीं है कि सुधारा जानेवाला एक 
हो ओर सधारर वाला दूसरा हो। समस्या को नितांत यह रूप मिलता हैकि बखेडा 
बढ़ जाता है । यानी एक विपमचक्र पंदा होता है जो कटता नहीं । सम- 
स्था चेतन की है, जड़ की नडीं । अर्थात्‌ चतना को सस्कार देना होगा। वह 
काम सदा अपने से शरू हो सकता है । वह संगठना का नहीं, साधना का है। 
वह कल पर भी मौकृफ़ न&ों,इस घड़ी से ही शरू हो जाता है। तो वेकह ते हैं कि 
खुदी से हम न चलें, बल्कि सेवा की, यानी दूसरे में अपनी-सी, भावना रक्‍खे; 
काम वसे ही और उगी भावना से करे; ज्यादा हथियाना और बटोरना न 
चाहें, ज़रूरी जितना ले ले और दशकय जितना उपजाते और बनाते चले जायें । 
ऐसे एक चले, थोड़े चलें, अधिक चले तो आपट्री-आप नया समाज उग चलेगा। 
उममें विपमता न होगी; स्पर्दध़ा की जगह वहाँ स्नेह होगा, शोपण की जगह 
सहयोग लेगा और आदमी की शक्ति जो एक-दूसरे को पीछे और नीचे रखने 
में लगती है, एक दूसरे को बढ़ाने और उठाने में काम आयगी । तब हम देखेंगे 
कि आदमी की समस्याएं खुद उन्नति करती जाती हैं। समस्याओं को मिटना 
तो नहीं है । तब तो जिन्दगी ही मिट जायगी और प्रुरुष का अर्थ पुरुषार्थ ही 
खत्म हो जाएगा । नही, बल्कि समस्याओं का धरातल उठेगा और नोंन-तेल- 
लकडी की वे न रह जायेगी । वे सांस्कृतिक और नैतिक होंगी । तब आदर्मियों 
की होड़ आथिक न होकर पारमार्थिक होगी । 

भारत की राजनीति को मौका नही है कि वह माने कि बिना नीति- 
चारिश्य के राज-काज चल सकता है। नीति यानी धर्म-नीति, डिप्लोमेप्नी नहीं । 
नैतिकता को बाद देकर स्वयं विग्रह का राजकारण आगे नहीं बढ़ता । 'साथ ही 
गांधीजी से यह भी प्रत्यक्ष हो गया है कि अध्यात्म न सिर्फ संसार सं विमुख 
नहीं है; वल्कि समार के अभाव में वह अधूरा शौर पीछा हो रहता है। 

दस तरह यद्यति ऊपर के दो, भौतिक और नैतिक, ट्व्टिकोणों का 

अन्तर गहरा और मौलिक है, फिर भी विवाद की गु'जाइश नहीं रहती । जो 

चेतना को छोड़कर बाहरी पॉरेस्थिति से जुझ रहे हैं. ऐसे सांसारिकों से अटके 
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और हिलगे बिना सांस्कारिकों का नाम चलते रहना चाहिए । चुनाव का और* 
दल-गठन का काम उस प्रकार का ईमान और स्वभाव रखनेवाले लोग क्‍यों न 
करें। ज़्यादे-से-क्यादा यही हो सकता है कि कुछ उसको रचनात्मक न मानें । तो 
ऐसे रचनात्मक विचार के लोग उस दलगन कर्म से अलग रहकर अपना काम 
किम्ले जावें तो स्वयं उन दलों का सहयोग उनको मिल सकता. है । बल्कि 
रचनात्मक काम एक ही स्व सब दलों को ताकत पहुँचानेवाला है। वह तो 
जमीन है जिस पर हर बीज को पड़ना ओर वहाँ से रस लेना है, नहीं तो वह 
जड़ न पकड़ पायगा । 

'रचनात्मक' शब्द इधर बहुत चलता है । जिसको जो करना होता है, 
उसी को रचनात्मक कहकर बह पेश करता है | गाधीजी ने जो एक नयी भाषा 
हमें दी. उससे कठिनाई भी कुछ बढ़ी है । व्यवहारनंतिक शब्दों को जोडकर 
चलाया जाने लगा है। इस वजह से यहाँ तक कहा जाता है कि जहाँ अन्दर पाप हो 
वहाँ मठ पर धर्म पाओगे; जहाँ भी तर घात हो, वहां ऊपर मिठास होगी। 
यानी आ्रादर्शवाद ग्रौर नीतिवाद जहाँ है वहा ढको सला है,ऐसा प्रव्राद हो गया है । 
यह कठिनाई बढ़ तो गयी है । कारण, सश्य और अविश्वास बढ़ गया है 
फिर भी उसे पार करना है, इतने मात्र से रचनात्मक शब्द ओर काम से पिड़ 
छुड़ा नही लेना है । रचनात्मक वह है जो 

(१) श्रम से पदार्थ की उत्पत्ति या निर्माण करें, और 

(२) आपस में सहयोग साधे और उसकी बाघा को हटाये । 

दूसरी काटि का काम भावना और प्रचार का है । जात-पाँत और 
शंग-रोत का भेद, ऊंच-नीच का विचार, अपने-प्रपन धर्म का अभिमान, ये और 
ऐसी बाते सहयोग के फंलाव में रुकावट होती है। इसी से ये फिर स्वार्थों के 
पोषण में सहायक होती हैं | इन्हें गिराना और जीतना होगा । 

पर मूल रचनात्मक है वह जहा श्रम में से पदार्थ फलता है । इसके 
बिना भावना-प्रचार का काम भी बेजान रहता है, ठोस नहों हो पाता । प्रेम 
का प्रचार किसने नही किया ? साहित्य ने किया, धर्म ने किया, सब समझन- 
दारों ने किया । पर उस प्रम के नीचे स्वार्थ भी मजे में पछलता गया । जिस 
प्रेम में अपती और अपने की क्रबानी हो, वह प्रेम तो बिरलों के हाथ 
आया । अधिकतर वह भावना में समाकर और सूखकर रह गया, ओर व्यव- 
हर को अछूता छोड़ ग्या । नतीजा यहाँ तक कि धनी ही धर्मी दीखने को 
शेष रहा | यानी, भावना को श्रम में उतारे विना बात पूरी बनती नहीं । 
भावना तक बात व्यक्तिगत रहती है, कर्म में उतरकर/ ही वह सामाजिक रूप 
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छेनी हैं। भावना एकाकी है, कर्म सहयोगी। भक्‍त श्रमिक न हो तो हो सकता 
है कि उसकी भक्ति उत्कट दीले, पर भव-बन्ध काट न सके । वह असामाजिक भी 
हो सकती है; कारण, वह अनुत्पादक हो रहती है। अब व्यक्ति पदार्थ को उप- 
योग में छाये बिना, और इस तरह उसे चुकाये बिना, तो रह नहीं सकता । वह 
खाता है ओर कंछ-त-कूछ रखता और पहनता है। तो पदार्थ उपजाने में भी 
उसका भाग होना चाहिए । श्रम से छूटकर भक्ति मानो इस कत्तंव्य से भी छुट 
जातो है। तब वह नेतिक की जगह धायद कुछ भावुक भी हो जाती होगी । 
भावुकता अनजाने अपने नीचे एक विशेष प्रकार की निमंमता की धरती बचा 
छोड़ती है। यहाँ असाम।जिकता की जड् शेष रहती है और वह कटती नहीं, 
बल्कि अन्दर-ही-अन्दर फंलती रहती है | ऐसे व्यक्ति में और समाज में घोर 
इन्द्र पैदा हो जाता है । तपस्वी स्खलित होता है और भक्त मालदार बनता है । 
इस प्रकार “रचनात्मक' में मुख्य सार है यज्ञार्थ किया गया उत्पादक 
श्रम । उत्तरादक का मतलब है बेज्ञानिक । केवल श्रम से नही चलेगा । न इतना 
काफी है कि वह श्रम कुछ तो भी उपजा दे । नही, उसमें वेज्ञानिक व्यवसाय- 
बद्धि को भी लगाना होगा | तब वह सही मानों में रचतात्मक हो सकेगा । 
शौक की तरह आधा घण्टा चर्खा चला लिया और वह रोज भी चलाया, 
पर सूत का हिसाब न रखा, आगे उसके बनवाने आदि में लापरवाही की तो 
वह काम भावनात्मक तो हुआ, रचनात्मक पुरा नहीं हुआ । उससे मानसिक 
सन्‍तोष कुछ हमकी अवश्य होगा ; पर नये समाज की रचना की नीव नहीं 


पड़ेगी । 
समाज आदमियों की बहुतायत का नाम नही है | बहुतायत से तो भीड़ 


होती है । समाज आपसी सम्बन्धों से वनता है। सरुया और भूगोल से सामा- 
जिकता नहीं है । इसलिए आपसी सपघ्बन्धों में जितनी गहराई, ऊँचाई और 
घनता होगी. उसप्रें मर्यादा और व्यवस्था होगी, उतना ही समाज विकसित 
समझा जाएगा । यों माता और पुत्र में अन्तर होता है, दोनों किसी लिहाज में 
बराबर नहीं हो सकते और नहीं किये जा सकते । आंकिक बुद्धि चाह सकती 
है कि दोनों अपने अधिकार में बराबर हों ; पर माता तब तक तुर्प्त नही हो 
सकती जब तक पुत्र को उससे अधिक न मिले, न पुत्र तब तक शान्ति ! सकता 
है, जब तक कि माँ से मांगने और पाने का. अर्थात्‌ छोटे बनते का अधिकार 
उसके पास सुरक्षित न हो। परिवार की द्ाक्ति इसमें नदहों है कि सभी में 
समानता हो। वह तो इसमें है कि उनमें सहज स्नेह हो । 

परिवार की यह उपमा भावुकता की लग सकती है। पर इसी को 
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वैज्ञानिक समभकर ने चला जायगा तो हो सकता है कि हमारो सब कोशिशों « 
एक नयापन तो हमें दे दें, पर ऐसा फलित न दीखे कि वह समाज पहले से 
बेहतर है। बेहतर वह समाज हो ही नहीं सकता जहाँ पर हर एक की आँख 
अपने और इसलिए दूसरे के धन पर है। ऐसे समाज में तो विकार सुलगे ही 
रहेंगे । ऊपर कानून के जोर से कितनी भी शान्ति और सुरक्षा हो, भीतर तो 
लपलपाती जीभ होंगी, जो सदा ही खतरा रहेंगी । 

समाज के जो असामाज्कि और विकारी तत्त्व हैं उनका जड़मूल स नष्ठ 
कर दिया जाय तो शेष में आसानी के साथ सुव्यवस्था लायी ज। सकेगी--प्रच- 
लित मतवाद कुछ इसी लकोर पर साचा करते है। उनके दछ फिर उसी नीति पर 
चलते भी है। फासिस्ट मानवता का दुश्मन है, एक हाथ से उसका सफाया किया 
कि बाधा ही सब मिट जायगी । इसी तरह इम्पीरियलिस्ट, कम्यूनन्न, केपीट- 
लिस्ट आदद-आदि शब्द ऊंचे उठाकर एक विज्येष प्रकार की मनोव॒त्ति और 
राज्यनीति चल रही है जो सारे इतिहास मे चलती आयी है। वह इस तरह 
अपनी प्रभुता साधने के लिए शत्रुता उभारतो ओर शान्त के नाम पर पुद्ध 
मचवाती है। इसको विज्ञान की भापा ने दइन्द्वात्मक भौतिकवाद बिशेषण दिया 
है, जो बहुत उपयुक्त है। उस वृत्ति के लिए वही यथार्थ तत्त्ब-दर्शन है और 
विग्रह ही मार्ग है। अतुक की पराजप का भाषा में वह अपनो (जिसको वह 
मानवता की कहती है) विजय मानती है। 

व्यावहारिक, सांसारिक, आंकिक और बौदिक-वेज्ञानिक नीति इसके 
पार जा भी नहीं सकती । प्रत्यक्ष हत उसका चरम सत्य है और अद्व॑त यदि 
उसके लिए है तो केवल माया के रूप में है । 

किन्तु एक दूसरी भी नीति है । उसको कहे 'सर्वोदय', यानो एक के 
उदय के लिए दूसरे का अस्त चाहना भूल है । सर्वोदिय अध्यात्म का नोति के 
तौर पर तो भछे मान्य रहे, कम की नीति केतौरपर वह भ्रसफल हो जाएगा 
ऐसा अनेक कमियों का आग्रह है। फिर भो कुछ की निष्ठा है कि कम की भी 
सच्ची नीति वही है। वे उस सब कर्म का इन्कार करने को तैयार हैं, जो सर्वो- 
दय के काँटे पर सही नहीं तुलता । उनका मानना है कि ऐसा कम प्रपंच रचता 
है, बन्धन बढ़ाता है, आजादी नहीं लाता । 

गांधीजी के बाद अभी जमाव हुआ था, जहां कुछ लोगों ने घाषणा की 
कि वे कर्मी है, कर्म में रहेंगे ; लेकिन उस समस्त कम में श्रीर उसके जरिये 
उन्हें सर्वोदिय को ही साबित करना और साधना है । सर्वोदयसमाज के इस 
ऐलान में वे लोग शामिल थे जो गांधीजी के चलाये चोदह सूत्र वाले रचनात्मक 
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कार्यक्रम में लगे रहे हें । उनका मानना है कि वह काम हिन्द में होता रहा है 
सही, लेकिन उस में वो दुनिया के सवाल को भी हल है और निया उसको 
सानकर और उसपर चलकर ही लड़ाई से छुटकारा पो सकती और शान्ति 
और उन्नति के लिए खुल सकती है । | 

स्पर्सा पर चलने वाले समाज में सर्वोदिय की और अहिसा की नी ते से 
राज कंसे चलेगा और समाज कैसे बनेगा या बदलेगा, यड़ सकल्य से जिसे समझ 
नहीं आता, उस्ते समझाना सभत्र नहीं है। तक से श्रद्धा आ भी कंसे सकती हे ? 
यह बुद्धि की नही, हृदय की चीज है। अल्लाह भी एक है और ईश्यर भी दूस «। 
नहीं है । किर भी ततवादी वुद्धि दोतों में एक को नहीं देखती, उनधे भेद देख 
चलती द्वौऔर अनयन ठान बैठता है । इसीलिए बह जो भ.पा वर टिपफ्कर , 
नाम और नारो के पीछे न | खजता, जो बा जानता और सीधा देखता है, 
ऐसा हृदय ही उसको पा सकता और धार सकता है। 

गांधीजी के बाद यह अब खाड़ी चीज नहीं रह गयी है कि अहिसा 
से राजकाज और कामकाज भी सभठ सकता है। हिन्दुस्तान री आजादी खुद 
सवृत है कि अदहिसा में बडो ताकत है, जो आत्मिक होने की वजह से भौतिक 
तौर पर कम नहीं बल्कि ज्यादा ही कारगर हे । 

हें दर्शन जो विग्रह की भाषा से सचाई को खोलता और लजेया है, 

झमेले को निबटा पाया है, ऐसा कही दीखता नही है । बल्कि उसे जब॑ मौका 
मिला तो लडाइयाँ ही उससे १दा हुई है। 

दूमरा आस्तिक दर्शन है । वह अद्वत में निप्ठा रखता है और उसप 
कभी डिगने को तैयार नही है। उसका सत्य अहिसा है . यानी यज्ञ, कुरवानी, 
क्रांस । 

पहले में सै मारना निकलता है । मारने के अन्दर खुद मन से बचने 
की चाह छिपी रहती है । दूसरा मारे बिना मरने की राह चछता है। यह 
दुनिया को कुछ उन आँखों से देखता है जहा दूसरे का फलना-फूलना अपना ही 
मालूम होता है और अच्छा रूसता है। दूसरे की तकलीफ अपनी प्रालूम होती 
है और तकलीफ देती है । यह दर्शन दिखाता है कि बारूक को)पालकर माँ 
छीजती जाती है और बृूढ्की हौनी जाती है सही ; लेकिन बालक के बढ़ने के 
साथ उसकी खुशी भी बढ़ती जाती है। वह मरती है तो भी यह देखती है कि 
बालक में वही जी रही है। वह प्रेम निष्ठा की राह है और दुनिया देखे यान देखे, 
यह प्रेम तत्व ही दुनिया को जिलाये रख रहा है । यों बेटों-बेटों में या माँ-बेटों में 
भी क्‍या कलह नहीं होती ? वह कलह होती ही तब है, जब दोनों के पैरों तले 
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मुहब्बत की जमीन है जिसे वह टुक भूल गये होते हैं। 

मुश्किल यह है, और यह बहुत बडा खतरा भी है, कि प्रेम जब हृदय 
की ओर भावना की सचाई है, तब कर्मेन्द्रियाँ अहकार-जन्य बुद्धि से अनुमति 
लेकर चल पडतो हैं | कर्म ऐसे धर्म से छूट जाता है। इसलिए सारे रचनात्मक 
कार्य को बराबर कसते रहना जरूरी है कि वह अहिसा की कसौटी पर सही 
तो उतर रहा है न | बड़ा फल देनेवाला काम भी जड़ में गलत हो तो फेक 
देने लायक है | चर्सा भ्रमली अहिसा है । अहिसा ही चर्खे में अमल न पा रही 
हो तो क्‍या वह सिर्फ लकड़ी ही नही रह जाता जो चल्हे के काम की है ! 

देश अभी बंटकर चुका है | हिन्दुस्तान वह रह गया है जो पाकिस्तान से 
अलग है। गांधीजी के नीचे हम क्या सपना लेते आये, क्या क्‍या सीखते और 
करते आये थे ? क्या हम न सोचते थे कि हिन्दस्तान में सब कौमे एक होंगी 
और दुनिया के एके की ही उससे, यानी हमसे, शुरूआत होंगी ? पर मुल्की 
और कौमी एकता तो नही हुई, ऊपर से बंटवारा आ गया । लेकिन सचम॒च 
क्या दिल भी बट गया है ? तब तो गाधी सचमुच ही मर गया और यहे भूठ 
है कि वह अमर है। लेकिन अमर अगर एकता ही नही है, एकता की बानी 
और एकता के काम ही अमर नही है तो अमर फिर इस ससार मे है फ्या ? 

गाधीजी कहते रहे कि हुकूमते दो बनी हैं सही; हिन्दुस्तान का दिल 
एक है । वह दो नहीं हो सकता । कारब, हिन्दुस्तान का दिल वहा है, जहाँ 

इन्सानियत का दिल है। हमेशा से यहाँ अनेक धर्म, जाति और रग के लोग 

आते रहे है और एक दूसरे को पहचाना और जानना सीखते रहे है | गर मान 
कर श्राये, पर अपने बनकर रह गए हैं। आखिर आपस की दुश्मनी और गैरि- 
यत कभी तो मिटनी है, नही तो दुनिया को वीरान और खत्म हो रहना है । सब 
भेद रखते हुए यह हिलमिलकर एक बन जाने की कला का उदय भारत मे होता 
आया है। मनुष्य-जाति के हित-निमित्त जैसे भारत अपने समूचे इतिहास में से इसी 
प्रयोग को पाधता आ रहा है। भारतीय सस्कृति, भारतीय धरम, अगर कुछ है 
ती वह इसी महाप्रयोग के परिपाक का फल है। मानो यह भूमि जगत्‌ के लिए 
प्रयोगशाला रही, जहाँ से समन्वय के सूत्र को फलित होना था। ताकि जब 
मानवता घोर आवश्यकता में हो तब भारत उस परीक्षित प्रयोग को पूरे वेज्ञा- 
निक ओर सचित्र रूप में दुनिया को देकर साथंक हो सके । 

सर्वादय-नीति की तरफ सब की आज्ञा की निगाहे है । उन आशक्षाओं 
को उठाने और पूरा करने के लिए विश्वासियों को अपने कषे तैयार कर 
लेने है । ः 
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सर्वोदिय 


'सर्वोदय' पर जितना ही कहना चाहता हूं, शुरू करते उतने हा उलझन 
होती है। उस शब्द को तो आप जानते है। दक्षिण अफ्रीका में गांधीजी ने रस्किन 
की पुस्तक '(77/0 (॥॥8 |०७५४ का गझ्नुवाद किया तो उसे नाम दिया 'सर्वो- 
दय । गाधीजी के उठ जाने पर उनकी नीति में आस्था रखनेवाले लोग 
पिछले साल सेवाग्राम में जमा हुए तो उन्हें अपनी भावना व्यक्त करने के लिए 
सबसे उपयुक्त शब्द जचा यही सर्वोदय । सीधा उसका मतलब है, सबका उदय । 
अस्त किसी का भी नहीं । आज के जमाने में इस तरह की श्रद्धा रखना और 
जतलाना बड़ी हिम्मत की बात है। क्योकि स्रज उदय होता है तो क्या चाँद 
को तब अस्त ही नहीं होना पड़ता । इसी तरह सहसा यह समझ में नहीं आता 
कि एक अगर आगे बढ़ेगा तो दूसरा पीछे कंसे नहीं रह जाएगा । यानी एक 
वर्ग के छाभ्र में ओर उभार में दूसरे वर्ग का थोड़ा-बहुत घाटा और उतार समाया 
ही है। दो मत विरोधी हों, या हित विरोधी हों तब एक ही साथ दोनों का 
उदय कंसे हो सकता है ? अवद्य एक के अस्त के साथ ही दूसरे का उदय है । 

इसी तरह खुली आँखों देखते सर्वोदय की बात कुछ भाव॒क आदर्श की लग 
आती है, जो कामकाज में ठहर नहीं सकती । आज विग्रह है, विकलता है, और 
युद्ध की सम्भावना से हुवा गर्म है--ऐसे में सर्वोदिय की बात आसमानी आदमी 
ही तो करेगा । 

लेकित लोय जो सेबाग्राम में जमा हुए थे, आसमानी तनिक न थे | वे 
ठोस धरतो के कामकाजी लोग थे । अपनी जगह कुछ उगाने-बनाने या प्रत्यक्ष 
व्यवस्था या सेवा के काम में जुटे लोग ये। कवि कोई उनमें बिरला ही होगा। 
कोरे सपनों से उन्हें काम न भ्रा। रचनात्मक श्रम में मन और तन तपाने 
वे आदमी विग्रह और संधर्ष की सूचना से अनजान न रहे होंगे । क्षावद उसकी 
अनिवायंता भी जानते होंगे । फिर भी साहस बांधकर दुनियां को उन्होंने कहा 
कि हमारी रहने की और करते की, यानी तमाम जीवन की, तीति 'स्वोदिय' 
होभेवाली है। अर्थात्‌ जो अपना हमसे विरोध मानते हैं उतका भी हम भला 
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चाहते हैं। चाहन के साथ उनका भला करने मे ही हम लगे रहने वाले हैं । 
यही सर्वोदय है। अहिसा का मतलब इतना ही नहीं कि हम किसी का बुरा 
नही चाहेंगे ओर नहीं करेगे । नही, बल्कि हर क्सी का भला सोचेंगे और 
बह भला करने के लिए उनकी तरफ आगे बढेगे | 

उन लोगो की यद्ग घांषणा इस दुनिया में जहा दुश्मनियाँ है और दुश्मन 
को दूर कग्ना मनुष्यता के प्रति लोग अपना पहला गरायित्व और कतंव्य समक्ष 
उठे है , जहाँ इस दुश्मनी वो कला या सौन्दर्य और दर्शन की गरिमा मिली 
है ; जहाँ उसके समर्थन में सदियों म॑ से मात्रत बद्धि ते शगस्जास्ज के रूप में 
अनुपम चमत्कारा आविष्लारा से हमे सः। वीर मन्नढ्ठ जिया है बहा मृट्रोभर 
लोगो का यह करना दुस्साहस समझा जः "उतरा है। आउसी झत्रता के घोर रव 
में उसे सुना अलसना जिया जा सकता! * फर भी 5न छागो ने जानबुझकर 
ताल परखकर यह निणय क्या! सा3 हो -/'नतय्रा कि उनके अपने लिए जब यह 
सर्वोदिय-नी।त ब्रत हो है व बाका ३7 के दिए भी रसके सिव' कटी बाण 
नहीं है | हिसा से टिसा कली सा 4 हल 4३०, ह#प जा वच रेट है उसमें हिसा 
भ्रौर भी गहरी पै> जाती ह , सार रास में क्या यही नहों दीखता है 
कि हिंसा के उताथ से जितना सी + है उस कही ज्यादा उग आती 
है | वह राह नही है वान्ति वी जौरए+ शब' । शायद सा फल है जो जगली 
फूसल क॑ छिए बीज साबित 2 आता /. गर्मी हिंसक नहीं है। लेकिन उसने 
अवना समाज कुछ एसा बना ठिया *,+3 अप्यस्त में सहय!ग का जगह स्पर्डा उसे 
सहज होती है । हमारी अबवनीहि 4 ॥ 'वाति, राजताति जास्ती नही, हमे 
लडाती है, और जब हम जुड्ते भी है तो " « $ रूत में लो कि दूसरे ढठ से मोर्चा 
ले सके । यानो वे गुण जो आदमर का दमा से मिलात्र है ठक्ी तक गण है 
जहाँ तक अन्त में वे द प और विग्नह् ३! एप्ड करते है | नताजा यह होता है 
कि आदमी अपना अमित विक्रास करता /, कंवल इसीलिए #ि ग्रन्त मे दूसरों 
को दबाने या मारने मे सफल हद्वां सके ! 

सेवाग्राम में जो लोग जमा दुए 3उ_के लिए स्ोदिय सिद्धान्त का ही 
तत्व नही था, प्रयोग मे वह परखा जा 3+ था । गाधीजी का जीवन उनके 
सामने था, जो आदि से अन्त तक उससे राफकल अमल का आलेख था। निपट 
अफिचन वेह जीवन लौकिक विभूतिथा का अछोक्कि पृजे हो रहा। 
डर तरह अपने को विहीन बनाकर यह व्यक्ति यहा की राष्ट और राज- 
सत्ता का अखण्ड अटूट मध्याबिद बन रहा । उस सफल जीवन के सरल मत्र 
को यह व्यक्ति (वय अपने परिवार के हाथो दे गया था। चौदहसूत्री रचना- 
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त्मक कार्यक्रम था, जिसमें यथा-समय नये सूत्र जोड़े जा सकते ये । उन सबके 
स्रोत के रूप में बता दी गई थी अहिसा, दिसे फिर अपना प्रकाश लेना था 
निह त सत्य से । इस तरह प्रयोगसिद्ध और बार-बार कसौटी पर परखा गया 
एक समग्र जीवन-दर्शन और जीवन-क्रम उन लोगों के समक्ष था और गांधी के 
उदाहरण में उसे जीता-जागता मूत्ते शरीर भी मिल चुका था । 

इसलिए निरशंक उद्घोष के साथ सेवाग्राम में इकट्ठे उन लोगों ने कहा 
कि एक और अकेला मार्ग वही है जिसे गाधी चलकर जगत्‌ के लिए खोल गया 
है । वही है, दूसरा सब कुछ भूल-भुलया है । 

इस घोषणा के साथ वहाँ सर्वोदिय-समाज की भी स्थापना की गयी । 
क्या एक 'समाज' होकर यह सर्वोदिय भी इतने वर्गों, दलों और संस्थाओं में एक 
और की गिनती बढ़ानेवाला नहीं हो जाएगा ? एसा प्रश्न हो सकता है| पर 
विलक्षण वह समाज है। आप पूछिए कि कौन उसका सदस्य है, तो मालूम 
होगा कि जो अपने को कहे वही उसका सदस्य है । क्या उसके नियम है, तो 
जानने को मिलेगा कि सर्वोदय के विश्वास के अलावा कोई भी दूसरा नियम नहीं 
है । ऐसा समाज क्या किमी ने देखा-सुना है ? पर सर्वोदिय समाज को ऐसा ही 
बनाना है। अधम का, पापी का, बच्चे का, बूढ़े का किसी कः उसमें बहिष्कार 
न होगा । लोग, हम आप सभी लोग, सीमाओं से लगक र रहने के आदी है । 
गव मानते हैं कि हम भारतीय है । आखिर भारत यह है जो एक सीमापर समाप्त 
है। इसतरह अहंकार अपने लिए और अवज्ञा दूस रों के लिए मन में रखते हुए हम जी ते 
और ऐसे जाने-अनजाने दे ष उपजप्ते रहा करते हैं। अधिकाश उसी को काम 
करना और उन्नति करना हम माता करते हैं। इरो से सहसा यह सीमारेखा- 
हीन सर्वोदय-समाज सघटन के रूप में हमारे मन में पूरी-पुरी तरह जमता नहीं 
है । लेकिन सर्वोदिय-शास्त्र के मतीषियों ने ऐसा ही आकार-प्रकारहीन उसे रूप 
दिया । सच ही यह अभूतपूर्व रचना है कि जिसके लिए कोई अनात्मीय ही नहीं 
बचता है और जिसने इसी लिए जन्म लिया है कि सबको, सभी किसी को, एक 
आत्मीयता में बांध ले । अवश्य इसमें जगत्‌ का सब प्रकार का नानापन समाकर 
भी अक्षुप्ण रहेगा । हर एक की निजता को पूरा-पूरा वहां अवकाश होगा । कोई 
किसी पर न रोक बनेगा, न आरोप ; कारण, हर ग्रपना उदय दूसरे के, और 
दूससें के उदय में से ही देखेगा । ऐसे समाज से यह डर कि वह एक नए आग्रह 
और नयी अस्मिता को पनपायेगा व॒था ही मानना चाहिए । 

वस सर्बोदय समाज का इसी मार्च महीने में पहला वार्थिकोत्सव हुआ । 
इम्दौर के पास देहात में फूस की झोंपड़ियां खड़ी हुयीं और तीब रोज के लिए 
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वहाँ किसी को याद न रहा कि बाहर समात्र मे वह बड़ा है कि छोटा है, राजा 
है कि रक है। , 

सभा-समाजो के अधिवेशन तो होते है और वहाँ प्रस्ताव पास हुआ करते 
है। प्रस्तावों से आशा बधती है, आगे के लिए सकल्प स्थिर होता है | पर वहा 
प्रस्ताव ही काई पास नही हुआ । इसे कया प्रस्ताव कहे कि तय हुआ कि साध्य 
के समान साधन को भी शुद्ध रखना होगा । यह भी जाहिर किया गया कि देश- 
विदेश का इसमे फक नही है और सर्वोदय में सभी का रवागत है। बहुत-से 
देशो से लोगो के पत्र आये ये और कुछ उनमे बहुत ही बढ़िया पत्र थे। सभी 
मे चाहा गया था कि सर्वोदिय मे उन्हे भी सम्मिल्ति समझा जाय और वहा 
एकत्रित जनो न हृदय से उन्हे अपना मान लिया था। 

देसे एक प्रस्ताव भी श्रा गया था । उस पर चर्चा हुई और खासा 
विवेचन हुआ । अत में विनोब। ने समझा दिया कि प्रस्ताव का मतलब इतने मे 
ही पूरा हो गया कि उसस हमे आत्म-मीमासा का अवसर मिला | आगे हमे 
किसी को भी पास-फेल नहीं करना है। सबका जज उन सबके अन्दर ही बैठा 
ठुआ नहीं है क्या कि जज बदन का कष्ट >म अपने ऊरर ले ? झाप विनोबा 
को जानते ही ट्रोगे | सर्वेदिय समाज 4 वह आत्मा है। शायद इसीलिए वह 
उसके सदस्य भी नहीं है । तत्र पद-वद तो उनके परास क्या ही पहुच सकता है। 

अब समय होता हे और गुझे बात खत्म करनी है। सच यह कि मै 
घबराया हुआ ह | क्या आप घथराये नहीं है ? बाहर घमासान मचा है। सच- 
मुच लडाई अगर छिडी हुई नही 5 ता क्या इससे हमम से किसी को जरा भी 
ढाढस पहुचता है ? लड़ाई ऊपर नहीं है, लेकिन भीतर क्या कही किसी तरक 
से उसभे कमी है ? शायद तमे सब तरफ अनेरा दीखता है। एक था जिसे हम 
बापू कहते थे, वह भी हमे छाडकर चल दिया है। पर देखे तो वह ठीक ही गया 
है। नही तो अपनी ऑबो देखना और प्रो चलना हम सीखते कंसे ? 

लेकिन ज्ञायद घो रता इसीलिए है कि उम्र प्रकाश के लिए विकल हों और 
उसके लिए अपने को टटोले और पाए । अधेरा घना तभी न होता है जब उसके 
फटने का वक्‍त आ पहुचता है । तब देखते-देखते लालिमा फूटती है, जो उजली 
घप का आवाहन बनती है । 

क्या आप मानेंगे कि सर्वोदिय-सम्ताज क्षितिज पर उठी आशा की बह 
लाल लकीर है । लाल वह लहू से नही है, केवल लज्जा से है । आप चाहें तो 
यह कुछ देर मे भी मार सकते है, जब वहाँ से प्रकाश उजला होकर फूट सलेगां । 
कितु मैं आपकी अनुमति से आज ही यह आशा अपने मन गें रख लेना चाहता हूं । 
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अभिमत 


००० जेनेन्द्र जी ने जिस रूप मे गांधीजी 
को समझा और प्रस्तुत किया है, वैसा 
समग्र और तटस्थ भाव से अपने को 
गांधी जी के निकट मानने वाला कोई 
अब तक नही कर सका है. 

मुझे वह चर्चा याद आई, जो कुछ दिन 
हुए जैनेन्द्र जी के साथ हुई थी. उन्होने 
कहा था कि पराक्रमी गराधी को हम 
अपने कम से दुनिया के सामने नही रख 
सके है. राष्ट्र-नीति के द्वारा उनको 
प्रस्तुत करने मे देश-नेता असमर्थ हुए 
है. इसलिए राष्ट्रजीवन मे से उनकी 
झलक देने और लेने का प्रयास गाधी के 
व्यक्तित्व को उल्ठे ओछा और अधूरा 
बनाता है. आवश्यक है कि उनके रूप, 
अतरग सत्य को लेकर एक नई समग्र 
जीवन-नीति के प्रतीक के रूप में गाधी 
को दुनिया के समक्ष लाया जाये. गाधी- 
विचार और कम की वतंमान 
चरितार्थता देखते हुए गांधीजी का यह 
प्रस्तुतीकरण समाधानकारक जान 
पडेगा. जेनेन्द्र जी के गाधी इन्ठर- 
नेशनल' के प्रस्ताव के लिए यह पुस्तक 
समुचित भूमिका प्रस्तुत करतो है. 
मानता हु कि देश और विश्व के लिए 
उनका समयोपयुकक्‍त कपाप्रसाद है. 
इसका भारतीय भाषाओं में ओऔौर 
विदेशी, विशेषकर, अग्रेजी भाषा में 
तुरन्त और अवश्य अनुवाद होना 
चाहिए. 

शंकरराव देव 
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“जैनेन्र ने गाधीजी की प्रतिभा 
का निकट से परिचय किया है और 
जन-जीवन को सहानुभूति और चंतन्य 
से देखा है, सस्परणो मे जैतेन्द्र के समद्ध 
हृदय का दर्शन होता है ।” 


मोरारजीभाई देसाई 

“यह रचना आप है. हृदयस्पर्शी है. 
उतनी ही स्फूतिदायक और रोचक है. 
जनेन्द्र वी लेखनी कप बे भव अनुपम है ” 
-दादा धर्माधिकारी 


""'अन्तरग सत्य को लेकर एक नई 
समग्र जीवन-नीति के प्रतीक के रूप में 


बिक को दुनिया के समक्ष लाया जाये. 
और कम की वतंमान 
रताथना का देखते हुए गाधीजी का 


यह प्रस्तुतीकरण समाधानकारक जान 
पड़ेगा 






--शंकरशांबव देव 
यह क्ृति जैनेन्द्र के ममग्र साहिस्थिक- 
दाशेनिक चिन्तन की एक श्रेष्ठ उपलब्धि 
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